प्रकांशक की ओर से-- 


बड़ी प्रसन्नता है कि आज हम अपने पाठकों को वह पाठ्य 
सामग्री प्रस्तुत कर रहे हैं, जिसकी आज के युग में नितान्त 
आवश्यकता थी। आज हम खतन्त्र देश के स्वतन्त्र नागरिक 
हैं और उसी नागरिकता के नाते यह अनिवाय हो जाता है कि 
हमारा वाह्म ज्ञान ज्षेत्र विस्तृत, ओर विस्तृत हो; अतः इसकी 
पूति के लिए हमें ऐसे भन्थों की परसावश्यकता होती हैं। इसी 
आवश्यकता का अनुभव करते हुए हम आज यह बहुमूल्य विचार 
बाटिका--जिसमें लेखक ने अपने हृदय रस की धारा को पूर्ण प्रधा- 
हित किया हैं--ओर उसी धारा की आद्ता से अनेक सुगन्धि 
सम्पन्न पोधे इस में सुपल्लबित हुए हैं जो न केवल सुगन्धि ही 
प्रदान करते हैं अपितु मानसिक सबलता एवं शारीरिक अबलता 
के भो पोपक हँ--अपने पाठकों के कर कमलों में पहुँचाते हुए 
पूर्ण उत्कुछना का अनुभ व कर रहे है। | 


मनुष्य की भावनायें? किस क्षेत्र में प्रचाहित नही होती ९ 
फिर भावनायें तो स्वतः ही चंचला होती हैं उनकी सभी 
गति-विधियों--का परिचय आपको प्रस्तुत श्रन्थ में मिलेगा और 
ऐसा आपको अनुभव होगा जैसे वास्तव में आप भावनातरणी 
में बैठ कर भवास्वुधि की यात्रा कर रहे हों। 


घ्थ 


प्रस्तुत पुस्तक वहुत पहिले ही आपके समज्ञ प्रस्तुत की जाती 
किन्तु असाव एवं महँगाई जो दिन प्रति दिन अपना मुख सुरसा 
की तरह बढ़ा रहे थे उसी के वात चक्र में पड़ने के कारण इतनी 
अवधि लगी । फिर भी हमने उसका सामना किया हैं वह केवल 


यही धारणा को विन्दु रख कर कि पाठकों को मानसिक क्षुधा की 
परितृप्ति मिले । यद्यपि इसे हम उस सजघज के साथ नही प्रका- 
शित करा सके हैं जैसी चाहिए थी किन्तु इतने पर भी, इसको 
परिस्थितियों एवं समय को देखते हुए काफी सुसब्वित करने का 
प्रयास किया गया है । कार्गज का अभाव व प्रेस की कठिनाइयां 
एक प्रकाशक की आशाओं में आज कित्तनी बाधक हैं, यह एक 
प्रकाशक्त ही अनुभव कर सकता है। फिर भी आपका 'राज- 
स्थान पुस्तक भण्डार! प्रकाशन मन्दिर--आपको अपनी गांधी ज्ञान 
माला का प्रथम सुमन गुच्छ देते हुएडल सभी असुविधाओं को विर- 
मृत कर विशेष हर्पित है और निकट भविष्य सें और भी अनेक-- 
मानसिक क्षुधा की परिदृप्ति कराने वाले ग्रन्थ देने का प्रयास 
करता रदहेगा। अब की बार तो यही, बस | 
प्रकाशका-- 


ख 


दूसरा भावना-तत्व जो मैने अपने अशुभूति-समृद्ध जीवन में 
अलुभव किया वह है बाइविल् में वर्णित वह सूत्र-चाक्य कि 
आदमी केवत्न रोटी पर ही नहीं जीता । वास्तव में आदमी न 
जने काहे-काहे पर जीता है. ? और यह भी सत्य है कि जिसने 
मानव को रखा उसने उसके जीवन को रोचक बनाने के लिये 
बहुत कुछ रचा है । इसी पुर्वक में आगे एक स्थान पर उद्धृत 
गेंटे का वह उद्धरण आप चाहें तो सदा ही याद कर सकते हैं 
कि “प्रिय मित्र | तुम और में-समान अबस्था में पड़े हुए हैं; 
पूर्ण सृष्टि का जो अंश तुम समझ सके हो, उतना दही अंश में 
समझ सका हूँ। सम्पूर्ण सृष्टि अत्येक मनुष्य की आत्मा के 
मनो-विनोद के लिये स्थान है । 


“निर्मल मह्य सागर पर चन्द्र किरणों के सौन्दयें का अजु- 
भव करो, सूर्योदय की निराली छूटा का अनुभव करो, गुल्लाब के 
पुष्प के सौन्दर्य को संगीत की उत्तेजना का अजन्लुभव करो-- 
काव्य के गौरव का आर गृह-सुख के मूल को आंको | 


आज जब कि हिन्दी साहित्य भारतीय महादेश का राष्ट्र 
साहित्य बनने जा रहा है, चिंतन एवं अधिक चिंतन ही प्लाहित्य 
में अधिक अपेक्षा है । भावुकरता में हम काफी रम लिये। इस 
दृष्टि से मनुष्य की मावनाए! कोफी चिंतन-उत्तंजक पुरतक है । 
दसवे अध्याय के आरम्भ पर जरा दृष्टि डाल्िये--“किसी एक 
प्राचीन पुरतक में एक कहानी है, कि दुनियां के पश्चिम में 
चहुत दूर एक ग्रे नाइट की चट्टान है लो एक सील ऊंची है, एक 


ग 


मील चौड़ी और एक मील गद्दरी है। प्रत्येक सो वर्ष पश्चात 
एक छोटी सी चिड़िया उस चट्टान पर आती हैं और पत्थर पर 
अपनी चोंच तेज करके चलौ जाती है। जब उस प्रकार चिट्टिण 
उस चद्ठान को घिस देगी तो वह अनन्त काल देश में एक दिन 
माता जायेगा |? समय जब इतना निरवधि दे तो क्‍या हमसे 
हर एक भवभूति के इन शब्दों को नहीं दुहरा सकते क्लि कभी 
तो हमारे समझने चाला कोई अवश्य पंढा होगा। 


विना घड़ियों का विचार किये हुए हम समय के विपस में 
नहों सोच सकते ! फिर भी घड़ियों के आविष्कार से पूर्ष समय 
जीवित था | पर उस समय का मानव सभी बातों भें अभियमित्त 
! ? अथवा उसने प्रकृति के क्रोनोमीटर को स्वीकार करके परण 
नियमितता प्राप्त ऋरल्ली थी लिसे सुत्ना कर हम इजारों घड़ियों 
की सहायता से भी अपने जीवन में पूर्रो नियमितता ला सकने 
में असम्थे हैं | अन्य मततोरजक प्रश्नों का प्रस्तुत पुस्तक में रोचक 
समाधान्त है। 


पअन्त में केवल एक और प्रसंग का उद्धरण ऋरके इस प्रस्ता- 
चना फो सान्‍्त करदू--जव ईसा ने एक अन्चे मिखारी को छ 
दिया तो उसने आकाश ओर पृथ्वी के सौन्दर्य क्लो पहले पहल 
देख्य । जीसस ने जब पुकार कर कहा कि जिसके पास कान हों 
बह सुने, तो उसका बया अशिप्राय था ९ यही कि इमारे कान हों 
तो हस सहान्‌ उपदेशक के शहरों के गूढ़ अर्थ को सुन सकते हैं । 
अगर नेत्र हों तो सूर्यारत एवं धुष्प के स्लौन्द्य को निहार सकते 


हट 


हैं। अगर हाथ हों तो आकाश तक हमारी पहुँच हो सकती है | 

इस पुस्तक में इसी प्रकार के असंख्य ज्ञान-कंगु, यन्र, तत्न 
बिखरे पढ़े हैं। जिन्हें चाहे तो पाकर हम अपने नश्वर जीवन 
को भी कृतकाये कर पक्ते हैं। पुस्तक में मनोदेश के रहस्यों को-_ 
क्ेकर जीवन का एक सम्पूर्ण दशेन खसकाया है। पढने से ज्ञान. 
की वृद्धि ही न होगी आत्मा को सुख का भी अनुभव होगा | क्या 
इतनी प्रतावना प्रिय पाठक ! पर्याप्त नहीं है. कि आप मूल 
पुस्तक आरंभ करने की उत्सुकता को अब और देर तक रोके 
रखें ९ 


देव तागरी कालेज मेरठ ॥ ) रह 
किक पूर्णिमा: सक्‍त र०्०/ त्रिपाठी 





मनुष्य की भावनोएँ 
पूृथम अध्याय 
गति 


सोकर उठते समय, यह कहा जाता है. कि उठकर 'मलुष्य 
में कुछ गति का सच्वार होता है। प्रथम हम हिलते हैं फिर हमें 
प्रतीत होता है कि हम निद्रावस्था को छोड़ रहे हैं। शारीरिक 
,गति प्रथम और सानसिक गति उसके पश्चात्‌ होती है । 

प्रत्येक कार्य के पूर्व गति का सम्वार होता है। बिना गति 
के हमें आज न यह्‌ पृथ्वी दिखलाई पड़ती और न यह रहृष्टि 
ओर न यह जीव । यदि महासागर मे गति न हो तो इस 
धरातल पर मनुष्य खस्थ नहीं रह सकते। यदि बीज में गति न 
होती, तो घास कदापि न उग सकती | यदि मनुष्य के मस्तिष्क 
में गति न-होती, तो आज इतिहास का कही नाम भी न होता । 

मूसा (१( ०४७४) द्वारा कही गई सृष्टि की अनेक प्रसिद्ध 
कहानियों में से एक उस अमर अन्थ के आरम्भ में कह गई 
है। “आरम्भ से परमात्मा ने--? और फ़िर जब सड्टि का 
ध्यान, आता है, तो वह लिखते हैं “इश्चर की आत्मा जल क। 
सतह पर -हिली |” 


| मनुष्य की भावनाएँ 


ओर एक बड़ी लस्बी यात्रा कर रही है। कोई भी वस्तु स्थिर 
नहों है। हम प्रति दिन जागते हैं और अपनी खिड़की में से 
हे कर देखते हैं और हम क्या देखते हैं ? यही कि शत्येक वस्तु 
वैसी ही है जैसी कि सोते समय रात्रि को पहिले दिन थी। एक 
पता गिर पढ़ा हो या सामने वाले मकान की खिड़की बन्द हो 
अन्यथा प्रत्येक वस्तु बिल्कुल वही है जहां पिछली गति को थी। 
परन्तु वास्तव में प्रत्येक वस्तु ने इतनी यात्रा करली है जितनी 
कि कोई चायुयान या तेज गाड़ी भी उतने समय में न ' कर 
सकती | हां, यहो नहीं कि केवल वृक्षों, पर्वतों या मकानों ने 
ही यात्रा की हो परन्तु वह हवा भी जिसे तुम सांस द्वारा 
अन्दर ले जाते हो, अपनी जगह से हट गई है। जैसे कोई 
चिड़िया खेतों में होकर चली जाती है उसी श्रकार तुम्हारे भान्त 
की जलवायु भी एक स्थान से दूसरे स्थान पर आ गई है। 


इस गति का भेद समझने की कोशिश करें 


यह क्‍या वस्तु है. जिसे हम .“गतिः कहते हैं। कया हम' 
अपनी आंखें बन्द करके और हाथ जोड़ कर इस प्रश्न पर विचार 
करें। एक वस्तु यहां है; और फिर वहां , एक वस्तु पतमड़ की 
ऋतु में लाल थी परन्तु अब मृत्यु की तरह डरावना काला रह्ड 
धारण कर लिया है। एक वस्तु इतनी छोटी थी कि वह एक 
छोटे से बच्चे की हथेली पर अत्यन्त सुगमता से आ सकती थी 
ओर अब उसका एक बट-वृक्ष बन गया है, जिसकी विशाल 


गति डर 


शाखाओं में पक्षी भूल रहे हैं। एक वस्तु अत्यन्त मने।हर तथा 
स्वादिष्ट थी-अब वही वस्तु मुरका गई है, उसी वस्तु मे ढुर्गन्त् 
आती है और उसको देखने को हृदय नहीं चाहता । इस घोंसले 
को ही देखो--एक छोटा सा सफेद अछुलो के नाखून के बरावर 
अण्डा एक सड़क पर पड़े हुए पत्थर की तरह शान्त था; अब 
डसकी एक ऐसी वस्तु बन गई जो हवा. में उड़ती है, जो गान 
करती है, जो घोंसला बनाती है, जो दुःख और सुख भली प्रकार 
सममने की योग्यता रखती है। 
एक ऐसी गुप्त वस्तु का अथ समझना हमारे लिये कहां 
तक सम्भव है ९ 
हम अत्यन्त साधारणतया यह विषय आरम्भ करते हैं। 
आप एक पुस्तक का अध्ययन करना या क्रिकेट खेलना चाहते 
हैं। आप क्या करते हैं--एक पुस्तक अलमारी में से ले लेते हैं 
या खेलने के लिए बल्ला उठा लेते हैं। आपने इर्न वस्तुओं को 
अपने नियमित स्थानों से हटा दिया है। आपने इन्हें क्‍यों वहां 
से अलग किया है ९ क्‍यों कि आप पढ़ना चाहते थे या खेलना । 
प्रथम इच्छा उत्पन्न हुई और इसके पश्चात्‌ आपके हाथों ने 
आपकी इच्छा का आज्ञा पालन किया | तो हम कह सकते हैं कि 
गति इच्छा का अमल है। हमारे हाथों में गति का सम्वार होता 
. है इसलिये कि हमारी इच्छा है कि वे हिलें । 
परन्तु बहुत सी ऐसी गति भी हैं, कुछ हमारे शरीर में भी 
हैं, जिनको हम जानकर नहीं चाहते। हम सांस लेना नहीं 


द् मनुष्य की भावनाएं 


चाहते, हम झपना खाना पचाना नहीं चाहते, -हम लस्बे और 
सास« होना नहीं चाहते। यह स्पष्ट है कि ऐसी बहुत सी 
गति हैं, जो इच्छा के ऊपर निर्भर नहीं हैं। ज्वार भाटा 
की गति को देखो, वायु की गति को देखो, तारों की गति 
को देखो ओर एटम में ( 4६077 ) में इलेक्ट्रीन ( ०८४०7 ) 
की गति पर विचार करो। इन वस्तुओं की गति पर हम क्या 
कह सकते है। 


प्राचीन विचार 


ऐसी गति पर विचार करने के पूर्वो हमको आचीन 
विचारों पर ध्यान देना चाहिये। एक दफ़ा इथर (0०) 
के ऋतिरिक्त कुछ भी नहीं थोी-या कोई ऐसी वस्तु थी 
जिससे सब वस्तुएँ बनी हैं--न सूच्यें थे न चन्द्र, न तारे थे 
न प्राणी और न गति । प्रत्येक स्थान पर शान्ति और अन्धकार 
था। इसके पत्ञात गति का आगमन हुआ। ईथर (70७) 
ऊपर को छड़ा दिया गया | और यह सृष्टि बनी । सूर्य, चन्द्रमा 
और तारे दिखाई देने ल्गे। अन्धकार मे प्रकाश हुआ और इस 
खलबली के पश्चात्‌ शान्ति स्थापित हुई । 

अब हमको हर एक मनुष्य के सन्देह को दूर करने का 
प्रयत्न करना चाहिये। क्‍या यह सर्च प्रथम गति का सच्नार 
इच्छा के अनुसार हुआ था अपने ही आप ऐसा हुआ ९ यह 
किसी को ज्ञात नहीं। क्‍या इस गति से इच्छा का उद्धार हुआ 


गृति ७ 
था इच्छा से गति' का' सद्चार हुआ ? क्या पहिले दिमाग की 
उत्पत्ति हुईं या वस्तु की | , 

यह ध्यान करने की बात है कि एक पेच की गति में और 
हैमलेट (77277०:) लिखते समय शेक्सपियर (8]978७06978) 
के हाथ की गति मे कुछ अन्तर है। एक गति क्रा फल न्यून हैः 
दूसरी गति से मस्तिष्क का कार्य स्पष्ट होता है। क्‍या सृष्टि कुछ नहीं 
है ! क्‍या यह वायु से द्िल्लाए हुए 3०४7८८०७ की गति से कुछ 
भी अधिक नहीं है या यह ([१००॥।०५) हैमल्ेट ड्रोम से भी अधिक 
आश्चर्यजनक, और अधिक नियमित और पूर्ण रूप में है ९ 


एक हृढ़ इच्छा से विशाल कार्य्य-सिद्धि 


अधिकतर मनुष्यों ने विचारने के पश्चात्‌ यह निम्।ित 
किया है कि सर्वे प्रथम गति इच्छा के अनुसार ही हुई थी। 
साथ ही साथ उन्तका यह भी विचार है कि यदि पहिले इच्छा 
न होती तो हम भी इच्छा न रख सकते। 
इस सत के अनुगामियों का कहना हैं कि मनुष्य ने जो यह 
उन्नति की है बह एक विशाल कार्य-सिद्धि के हेतु अपनी इच्छा- 
झुसार की है इस काये को हम केवल स्वप्रवत्‌ ही समभते हैं। 
उनका कहता है कि किसी कार्य के होने से पूर्व यह अत्यन्त 
आवश्यक है कि उसके कराने के लिए इच्छा व साहस की आव- 
श्यकता है | इसका तात्पये यह है कि एफ बीज का बृक्ष होने के 
पूर्व, यह्‌ आवश्यकीय है कि एक ऐसी शक्ति 'हो जो बीज को 


पर मनुष्य की भावनाएं 


एक वृक्ष में परिवर्तन कर सके | सबब प्रथम परमात्मा था और 
परमात्मा से ही गति की उत्पत्ति हुई। 

इस शब्द की विशेषता की ओर तनिक दृष्टि डालिये प्रत्येक 
बस्तु की जो हम जानते हैं, उत्पत्ति प्रथम गठि से ही हुई है। 
क्योंकि इस प्रथम गति ने वस्तु को एक स्थान से दूसरे स्थान: 
पर नहीं बदला किन्तु इस गति के द्वारा वस्तुओं की उत्पत्ति 
हुईं। इस गति में आगे बढाने की अथवा साझ्ुुषिक उन्नति की 
थोग्यता थी न कि रुक जाने की। इस गति के सम्वार से न 
केवल सूर्य और अन्य तारों की उत्पत्ति ही हुईं वरना परमात्मा 
को इच्छा के अनुसार सूर्य को चमकने और अन्य तारों को 
प्राए' डालने की योग्यता भी आगई। सृष्टि कई लगातार गति 
का फल नहीं है परन्तु केवल एक गति का, जिसमें उत्पत्ति करने 
की योग्यता है और जो लगातार चला जाता है। हम कद्द सकते 
हें कि इलैक्ट्रोन, ( 86०४०08 ) जो प्रत्येक एटस (30077) में 
जुगनू को तरह चमकते रहते हैं, परमात्मा की इच्छा की प्रथम 
गति के स्मारक रूप है। सम्पूर्ण "सृष्टि अब भी सृष्टिकर्ता के 
गुणों को प्रकाशित कर रही है। एक समय मनुष्य विकास के 
विषय में बात करते थे अब उत्पत्तिकारक विकास के विषय में 
बात करते है | यह गति नहीं है जिससे उनको आश्चर्य होता 
है प<न्तु गति का स्वभाव | यह सृष्टि कोई एक पहाडी पर से 
लुड़कता हुआ पत्थर का टुकड़ा नहीं है परन्तु एक तीर जो कि 
एक बहुत दूर निशाने पर मारा गया है। 


न्याय & 


गति पर विचारने से, प्रत्येक धातु और तख्ता, शत्येक पत्थर 
के टुकड़े और पत्ते मिट्टी के प्रत्येक कण और जल के शत्येक 
बिन्दु को यह ख्याल करने से कि थे सदैव. हिलते रहते हें, 
हमको “शान्त” शब्द पर आश्चर्य होती है । 

इस सृष्टि में केवल एक शान्ति का स्थान दै, जहां कभी 
शान्ति नहीं होती । वह है मनुष्य की आत्मा। 


द्वितीय अध्याय 
न्याय 


प्राचीन काल में राजा अपने महल से शहर के फाटक की 
अथवा अपने मुख्य मन्दिर को जाया करते थे. और वहां पर 
अपनी प्रजा का न्याय फरते थे। बडे २ गिरजों के दरवाजों पर 
शेर की तस्वीरे खुदी रहती थी जिससे मालूस होता था- कि 
बादशाह का क्वानून अटल और न्यायकारी था। 

परन्तु सन्दिरों के बनने और बादशाहों के राज करने के 
पूर्व भी. जड्गली मनुष्यों के हृदय में न्याय का विचार शेर की 
तरह था। वे भयानक थे, अज्ञान थे और ऋ,र थे। उन्हें भी 
अपना पेट भरने के,लिये काम करना पडता था और इसके 
लिये वे कुदरत की सम्पूर्ण शक्तियों - से लड़ने के लिए सदैव 
तत्पर रहते थे। फिर भी वे कुछ कानूनों का ध्यान रखते थे। 
थे किसी काय्ये को ठीक प्रकार से करने और ग़लत प्रकार से 
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करने में अन्तर भली भांति जानते थे। वे उस शक्ति को मानते 
थे, जो कि उनके दृष्टिकोश से परे थी । जब कभी बे कोई अल्ु- 
चित कार्य करते थे । तो उन्हें प्रतीत होता था कि चह शक्ति 
एक गरजता हुआ शेर है । 

ये पुरुष न्याय को बहुत भयानक रूप में देखते थे । वे बहमी 
थे । यदि वे ठीक काम करते थे, तो उन्हें उन्नति की आशा थी 
यदि उन्होंने कोई ग़लती की, तो वे समझते थे कि कोई उन्हें 
काट खाएगा + वे अत्येक कार्य उचित रूप से इसीलिये करते थे 
कि उन्हे अनुचित कार्य के फल से डर लगता था। लेकिन जब 
यह भय कुछ कुछ दूर होने लगा, जब उन्हें यह मालूम होने 
लगा कि कभी कभी अनुचित कार्य भी बिना किसी दुख के 
उठाए हुए किया जा सकता है, तब भी वे अपने दिल में ठीक 
ओर ग़लत काम का अनुभव करते थे और यह विश्वास रखते 
थे कि तमाम मनुष्य के कानूनों के ऊपर एक अटल न्याय भी है । 

प्लेटो ((]900) का मत्त है. कि यद्यपि एक मनुष्य को न्याय 
के देतु कुछ कष्ट व बुराई सहनी पड़े परन्तु अन्याय करने से 
वह और बड़े दुख का भागी होगा चाहे उसे अन्वाय के द्वारा 
उन्नति ही हो। 

यह विश्वास अब मनुष्य के सामाजिक जीवन का ध्येय 
होगया है। इसको यदि “सभ्यता की आत्मा” कहें तो अत्युक्ति 
न होगी | डेनियलवैच्सटर ([2276 ५/८७४०) ने कहा था 
#इस प्रथ्वी पर न्याय हो मनुष्य का मुख्य ध्येय है ” 


न्याय ११ 


न्याय से हमारा क्‍या तालपये है ९ इसका अर्थ कानून नहीं 
है। कानून एक ऐसी वस्तु है जिसमे परिवर्चान द्वोते रहते हैं। 
कानून के एक [08705 के बराबर कोट हैं. और *कानून फेशना- 
नुसार बदलता रहता है। क्रौमबैल ( (४०7ए८!) ) समय के 
और कुछ समय और उसके पश्चात्‌ भी एक मनुष्य को एक 
शिलिंग चुराने के अपगध मे फांसी दी जा सकती थी। डोसे- 
टशाइर ([00756८७77०) में एक पुल है, जो आजकल सोटर 
लारी से पार किया जाता है--वह्ां पर यह लिखा हुआ है कि 
यदि कोई मनुष्य इमारत को खराब करेगा तो उसे आजीवन 
कारावास दिया जाबेगा। एक समय में “जेद्वर्ग जस्टिस” 
( [०१%ण३॥ ॥058८6 ) था जिसका अथे यह था कि “पहिले 
फांसी दे दो और पीछे उसका अपराध साबित करो ।” अभी तो 
एक सौ वर्ष भी नहीं हुए जबकि लन्‍्दन के चिमनी घरों मे 
बच्चों का दम घुट जाता था, वे वेहोश गिर पडते थे और कपड़े 
की सिलों के फररो पर गिरते हुए मर जाते थे । 

उस समय के कानून में इनको कोई अपराध नहीं ममझका 
जाता था | एक छोटी कांपती हुईं लड़की को टेढी चिमनी के 
ऊपर भेजने के अपराध में किसी भी मनुष्य पर जुल्म नहीं 
लगाया ज्ञा सकता था । यदि कोड काम' करने वाला लड़का 
चरखे घर के नीचे गिरकर मर जाता तो किसी भी बुनने बाते 
को हत्या के अपराध में नहीं पकड़ा जा सकता था। आजकल 
ऐसी भयानक घटनाओं का होना असम्भव है। क्‍यों? चूँकि 
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कानून बदल गया है। परन्तु कानून क्यों बदला गया है ९ मनुष्य 
के प्राचीन कर्तव्यों पर प्रकाश डाल कर इस प्रश्न का उत्तर दिया 
जा सकता है । इस अश्न का स्पष्ट- उत्तर थही है कि न्याय ने 
यह आवश्यक समा कि कानून बदल दिये जावें। 


न्याय का विचार केसे उत्पन्न हुआ ? 

अब, हम भल्री श्रकार जानते हैं. कि ऐसी कोई न्याय की 
मूर्ति नहीं थी, जिसने अपना मुह खोल कर मलुष्यों से कहा कि 
ये कानून बदले जाने चाहियें न कभी पालियामेर्ट की दीवालों 
पर कुछ ऐसा लिखा हुआ पाया गया और न कभी ऐसी कोई 
आकाशवाणी हुईं जिसमे ये दुष्ट कानून बदलने की आज्ञा 
दी गई हो । तो फिर न्याय ने किस प्रकार अपनी इच्छा 
प्रकट की ९ 

न्याय का विचार सानुषिक मस्तिष्क की सृष्टि है। यह 
प्रकृति भ॑ निवास नहीं करता। भेड़िया और मेमते में, जौमड़ी 
ओर चिड़िया में, बाज् और स्पेरों में कोई न्याय नहीं है। 
पैरीकिल्स (?267००७७) जैसे बड़े आदसी और बहुत से छोटे 
मनुष्यों ने यहां तक कहा है कि बड़े राष्ट्र और छोटे राष्ट्र में भी 
न्याय नहीं हो सकता | किसी मे कद्दा है “शक्तिवान'जो कर 
सकते हैं, करते हैं और निर्बल सहते हैं,जो उन्हें सहना चाहिये 
ओर सहना पढ़वा है ।”? फिर भी दुनियां में न्याय का विचार 
है। यह विचार नं तो सलुष्य के मस्तिष्क सें.जल कर खाक हो 
गया और न उसकी आत्मा में से तलवार से काट.लिया-गया। 


न्याय १३ 
न्याय ही ने दुष्टों को पराजित किया-है और इसी ने बुरे कार्य्यों 
को आगे बढने से रोका है। न्याय .ही मनुष्य-का इस जगत में 
उ् श्य होना चाहिये यह क़िस तरह हुआ ९ 


मनुष्य की आत्मा अप्राकृतिक वस्तु भी 
प्राप्त कर सकती-है । 


यह न्याय, ही के-कारण-है, -जिसका-कि मनुष्य के दिमाग्न- 
में संदेव विचार होता ही रहता-है, कि हमारा -दिल अन्याय 
करने से सेकता. है। हमें-बहुघा-यह-शब्द-सुन पड़ते हैं “यह 
चाहे कानून ही क्‍यों न हो-परन्तु न्याय- नहीं है।” , सनुष्य बुरे 
कानूनों के स्थान में अच्छे-कानून बनाते हैं-और न्याय यह नहीं 
कहता कि “अच्छा किया” परन्तु यह -कि -“और अच्छा करो”? 

न्याय हमारे कानूनों से कभी सन्‍्तुष्ट.नहीं हो सकता । यह 
मनुष्य की मानसिक शक्ति ही है, जो आगे आने वाली घटनाओं 
को सन्मुख रखते हुए क्षेत्र में पदापंण करती है। न्याय ही 
हमें बतलाता है कि हमारा ध्येय बहुत-ऊंचा है। न्याय के इस 
विचार के लिर ही मनुष्य का निमोण हुआ है। भनुष्य की 
आत्मा एक निर्जीव देह पर अभ्रभाव डालकर एक अप्राकृतिक 
चस्तु तैयार कर देती है। 

न्याग्न न्यायाधीश कीत्तस्वीर-से-सी,नहीं प्रकट होता है। 
न्यायाधीश+के रंगीले वस्त्रों से केवल कानून ही कट होता है। 
न्यायाधीश का कर्तव्य केवल इतना ही है कि चह 'अपराधो को 


१छ मनुष्य की भावनायें 


कानून के 5नुसार दण्ड दे अथवा छोड़ दे न क्रि वह दोनों 
ओर के वकीलों के बहकाने में आजावे | परन्तु हम सब यह 
जानते हैं कि कानून चाहे क्रितना ही न्‍्यायकारी क्‍यों न हो 
वास्तव में न्याय नहीं है । 

शेक्मपीयर ( 8॥986870978 ) ने स्वयं कहा है “अपने ' 
कान खोलो और देखो कि अपराधी कहां तक न्याय के आधीन 
है। कौन सा तो अपराधी है और क्या न्याय है ९” 

एक अ'प्रेज़ उपदेशक जॉन ब्रेडफो्ड (70970 3780/070) 
ने एक मनुष्य को फांसी पर लटकाते हुए देख कर कहा “यह 
केवल परमात्मा की ही कृपा है कि आज ज्रैडफो्ड जाता है।” 
न्याय का चिन्ह एक तराजू है। ऐसा कौनसा मलुष्य है, जो 
उस नराजू की डण्डी को बिल्कुल सीधा रख सके। 


मनुष्य के इतिहास में एक बहुत आकर्षक 
घटना 


प्र्व, पर कभो भी वास्तविक न्याय का उदाहरण नहीं 
दिखलाई पड़ सकता। परमात्मा का जिससे कोई भी बात गुप्त 
नही रह सकती, न्याय मानुषिक न्याय से बहुत ऊंचे दर्ज का है। 
मनुष्य के इतिहास के आरस्स में कहा गया है कि परमात्मा 
की दष्ट में किसी भी सनुष्य पर न्याय नहीं हो सकता। बहुत 
से कवि इसी विचार के आधार पर दया को न्याय के साथ 
मिला देते हैं । 


न्याय श्छ 


इस जगत का न्याय चाहे अधूरा ही हो, फिर भी यह 
मनुष्य की एक विशाल तथा अपूर्वे विजय है। यह कहना, भी 
अत्युक्ति न होगी कि न्याय के लिए हार्दिक इच्छा होने के कारण 
ही मनुष्य इतनी सामाजिक तथा धार्मिक उन्नति कर सका है। 
दुःख से भी सलुष्य जाति ने न्याय को सर्वोच्च माना और दासता 
की बेड़ियों मे फंसे हुए राष्ट्र ने भी न्याय की ही तपस्या की। 
यह केवल दास की न्याय के लिए श्रार्थना ही है जिपतके द्वारा 
दुष्ट एवं दुराचारी राज करने बालों को आपत्ति का सामना 
करना पड़ता है। मनुष्य के इतिहास में न्याय की स्वतंत्रता 
के लिए जो पुकार हुई, वह अद्वितीय है । 

राजाओं ने अनेक प्रचारकों को, जिन्होंने न्याय का उपदेश 
“ दिया, नष्ट कर दिया । और उन उपदेशकों के पुजारियों ने 
अनेक बादशाहों को ही सदैब के 'लिए इस जगत से डउपी समय 
उठा दिया। हमारे इतिहास मे सब से आम्चर्यजज़क तथा शान- 
दार युद्ध वे है जिनसे साधारण मलुष्यों ने न्‍्यायके बास्ते शासन- 
कताओं से की | प्रत्येक दुराचारी शासनकतों ने सदैव यही कहा 
कि “मै ही कानून हूँ, मै ही न्याय हूँ और में ही शासक हैँ, 
परन्तु प्रजा ने उनको सदा यही उत्तर दिया। “नहीं; तुम भी ह 
केवल एक सनुष्य हो। मानुषिक न्याय के ऊपर उस सर्वेशक्ति- 
मान का भी न्याय है जिसका हस सबको आदर करना चाहिए ।? 
क्या मनुष्य जाति अबतक यही प्रार्थना नहीं करती रही कि “जो 
इच्छा परमात्मा की स्वर्ग मे है, वही इस धरातल पर करेगे। ” 
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इन भंगड़ों सें मनुष्य जांति को उत्ते जना देने वाला विचार 
अत्यन्त उत्तम और उच्च था परन्तु उनके हृदयों में न्याय का 
विचार कुछ ठीक न था। अपनी इच्छा के' अनुर्सार जीवन 
_ब्यतीत करना और अपने कानून' बनाना और शारीरिक तथा 
मानसिक स्वतन्त्रता प्राप्त करना वे अपनों जेन्स सिद्ध अधिकार 
सममेते थे। ये सब बातें हंसे आधुनिक काल में! कल्पना ही 
कर लेते हैं। एक अंग्रज' व्यक्ति अपने को दासता' की” अबखा 
में नहीं समक सकता। यह आवश्यकीयें नहीं कि जो कुछ 
कहा जावे बह करे या जैसे बादशाह आज्ञो दे उंसी के. अनुसार 
सोचे तथा विचार करे। जो' कुछ हमारे पूर्वेज लडंकर तथा 
जीवन बलिदान करके हमारे लिए छोड़ गये हैं, उसका हम 


भोग कर रहें हैं। 
न्याय की यात्रा 
०. तो फिर क्या न्याय अपनी अन्तिम सीढ़ी तक पहुंच गया ९ 
नहीं, कदापि नहीं । कदापि नहीं। अभी तो उसने वह अपकमे 
ध्येय की आरम्भिक सीढ़ियों को ही समाप्त नहीं कर पाया । 
कानून पढने से ज्ञात होता है कि मनुष्य को अपने किये 
का फल मिलता है “लेसा करोगे, वैसा भरोगे” चाली कहावत 
चरिताथ हतीं है। यदि एक चोर हमारे घर में प्रंचेशं करता है 
तो बह कॉलून परे आओज्षेप करने का अपराधी है क्‍योंकि वह 
उन बरतुओं को जिनका उपयोंग करना हमारा अधिकार हैं, 
अपने लिये लेंजोंता है। परन्तु यदि एक भूखा सलुध्य हमारी 


न्याय श्ज 


खिडकी में कांके या एक दुःख से मरा हुआ बच्चा हमारे दरवाजे 
खडा हो, तो हसारा हृदय क्‍या कहता है ९ कया यह न्याय है, क्या 
यह उचित है कि हम खाते रहे तथा आनन्द से जीवन व्यतीत करे, 
जब कि एक भूखा प्राणी द्वार पर खडा हो ९ नहीं, क्या सह सम्भव 
है कि हम अपने हृदय में बिना अपराध स्वीकार किये हुये ऐसा 
कर सके ९ 
, फिर भी यह अपराध हमारे अन्तःकरण पर क्यों निर्भर 
है! ? हम भोजन करते ससय किसी कानून पर आक्षेप नहीं कर 
रहे । भोजन पर हमारा अधिकार है क्योंकि भोजन हमारा है। 
हमने इस भोजन को पाप्त करने के लिये परिश्रम किया है और 
उसके लिए धन व्यय किया है और साथ द्वी साथ भोजन हमारी 
आरोग्यता के लिये अत्यन्त आवश्यकीय है । सम्भव है कि भूखा 
आदसी बदसाश हो या दुष्ट हो और भूखा बालक किसी दुराचारी 
स््री की पुत्री हो । ऐसे बालक के दुख को यदि हम दूर करते है 
तो उसकी माता की ओर भी अधिक दुराचारिणी हो जाने की 
सम्भावना है| अर्थात्‌, फिर भी अपराध रहता ही है। अन्त 
करण की पुकार शाखाथ से नहीं मिट सकती ।'अनेक प्राशिय 
की, जो बाहर धूप और वर्षा मे घूमते रहते हैं आवाज़ हम तक 
नहीं पहुंच सकती परन्तु अन्दर से आत्मा यही कहती है, 
“ज्याय करो, न्याय करो ॥”? 
यह जीवन एक विशाल घटना क्यों कर है ? 
मनुष्य के साथ २ उसके -गुणों में भी उन्नति होती जाती* 


' श्प मनुष्य की सावनाएँ 


है, इसी प्रकार, मनुष्य ज्ञाति कभी अपने उद्देश्य पूरे नहीं कर 
पाती | हम केवल अपने ध्येय की सीढ़ियों को ही पार कर सकते 
है, अन्तिम सीढ़ी तक तो पहुँच ही नहीं पाते | इसके फल स्वरूप 
हमारा ध्येय हम से बहुत दूर होता जाता है। इन्हीं विचारों से 
भरे होने के कारण मसनुष्य का जीवन एक विशाल तथा विचित्र 
घटना है | एक ग़लती पर विज्ञय प्राप्त करना तथा एक सही 
काय्ये पर अधिकार होना कोई एक शासन कतों का पद तो 
पाना है नहीं परन्तु वह सलुष्य क्रेवल एक यात्री है जिसे अभ 
एक यथेष्ट लम्बी यात्रा करनी शेष है । 

किसी अधिकार का प्राप्त करता सहज कार्य नहीं है किन्तु 
अनेक आरपत्तियों का सामना करना पडता है। यह उचित है 
कि मनुष्य को स्वतन्त्रता मिल्लनी चाहिये परन्तु बद्दी स्वतन्त्रता 
अन्याय का रूप घारण कर लेती है यदि मनुष्य उसको" ढुरुपयोग 
करता है अथवा केवल अपनी दी इच्छाओं की पूर्ति करने के 
काम में लाता है। यह सही है कि पुरुषों और स्त्रियों को यह 
निश्चय करने का अधिकार होना चाहिये कि उनके लिए कौन 
कानून घनाएगा परन्तु यह अधिकार केवल उनकी अपनी 
इच्छाओं की पूर्ति के लिग्रे ही। नही हैं * न्याय कहता है कि 
मनुष्य की सम्पुर्ण शक्ति जिम्मेदारी पर निर्भर है। एक बलवान 
पुरुष दूसरों मे भी शक्ति डाल सकता है--एक स्वतन्त्र मंनुष्य 
ओर मजुष्यों को भी परतन्त्रता की बेडियों से छुटा सकता है 
ओर एक उुद्धिमान सजुष्य दूसरे मनुष्यों को भी बुद्धिमान बना 


न्याय र६ 
सकता है। कानून कहता है कि प्रत्येक मनुष्य को धन और 
विद्या प्राप्त करने का पूर्ण अधिकार है। न्याय कहता है कि 
प्रत्येक मनुष्य का कर्तव्य है कि चद समझे कि उस धन और 
विद्या में अन्य मनुष्यों का भी भाग है। गुण सेवा का द्वार 
है और मलुष्य के परिश्रम का फल उस पुस्तक का प्रथम 
पृष्ठ है, जो कभी भी समाप्त नहीं होती । 


हम अपने कार्यों की तरह अपने विचारों में 
भी अन्यायी हो सकते हें । 


वास्तचिक न्याय तो अभी ञआने को है। यदि हम यह सोचे 
कि जैसे सनुप्य अपने व्यवहार मे तज््याथ का ध्यान नहीं रखता 
उसी प्रकार बह अपने विचारों में भी अन्यायी हो सकता है, 
तो हम अपनी यात्रा की एक सीढी और पार कर लेगे। केवल 
अपने इष्ट मित्रों तथा सम्बन्धियों और अपने भवदीय मनुष्यों 
के साथ ही न्याय करना यथे2 नहीं है - 
पूर्ण न्याय इस जगत मे न केवल शान्ति ही स्थापित कर 
सकेगा किन्तु राष्ट्र मे भी श्रात भाव का सच्चार होने लगेगा 
न्याय के द्वारा मनुष्यों के हृदय मे से इषो, हष तथा घृणा के 
भाव सदा के लिये जाते रहेगे और एक मनुष्य दूसरे की सहा- 
यता करने को सरदेच तत्पर रहेगा | अधिक क्‍या कहें, यह प्रथ्ची 
नहीं रहेगी परन्तु स्वर्ग के सुख का अनुभव होने ल्गेगा। और 
फिर भी भत्येक मनुष्य अपने हृदय में सोचेगा कि पवित्र न्याय 


२० मनुष्य की भावनाएं 


अभी बहुत'दूंर'है और वह केवल परमात्मा के अन्तःकरण में 
दी प्राप्त हो सकेगा। 





तृतीय अध्याय 


साहस 

सलुष्य जाति के विषय में उपयोग होने वाले शब्दों के बहुधा 
अनेक अर्थ होते हैं। साहस भी उन्हीं शब्दों मे से एक है, जिनके 
अर्थ बहुत ही अधिक संख्या में पाये जाते हैं । 

इस शब्द का उचित उपयोग करना कोई सहज कार्य नहीं 
है । बहुत से मनुष्य युद्ध में भयभीत होने के कारण सृत्यु की 
भेंट होगये यद्यपि वह अपने जीवन काल में श्रत्यन्त साहसी 
माने जाते थे। बहुत से मनुष्य जो लोभ आदि दुष्ट वासनाश्रों 
का सामना करने पर भी कभी पीछे न हटे, जिन्होंने अपना 
दिल पवित्र और अपनी आत्मा को सदैव शुद्ध रक्खा, जो सज्जन 
पुरुष थे और प्रत्येक प्राणी से भ्रातभाव रखते थे, जिन्होंने परोप- 
कार के हेतु अपना सबकुछ बलिदान कर दिया, उनके लिए भी 
युद्ध में अधिक देर तक ठहरता असम्भव होगया और अन्त में 
सृत्यु के भास हुए। 

परन्तु एक ऐसे पुरुष को डरपोक कहना कुछ अत्युक्ति ही 
होगी। यह शब्द हर्मारी जिहा पर बड़ी सुगमता से आजाता है। 
उस परमझ्य परसात्सा फी दृष्टि में कम' से कम वह डरपोक नहीं 


साहस २१ 


था | उसका केचल एक अपराध था कि एक असाधारण 
अवस्था में वंह अपने शरीर पर अधिकार अच्छी तरदद न 
कर सका | 

इससे हमें ज्ञात होता दै कि यह शब्द विचारणीय है। य 
शब्द अवश्य एक साधारण मक्‍्खी से बडा है तथा विशुक्ष के 
शब्द से अति मधुर है । हमारी कद्दानी की पुस्तकों में यह एक 
वीरत्व से भरा हुआ वथा शानदार शब्द है| इस शब्द के कान, 
में पड़ते ही हमारे विचार इधर उधर दौढने लगते हैं, हमारे 
हृदय में उत्साह उत्पन्न होता है और हममें विजयी ओर वार 
होने की अभिलापा बढ़ जाती है । हम रात्रि को निद्रावस्था में 
भी यही स्पप्न देखते है कि हमने एक राक्षस से लड़ने के लिए 
तलवार खींच रक्खी है और उस राक्षस के पीछे सात डरावने 
सिंह हैं जो एक दूसरे से अधिक भयानक हैं अतएवं राजकुमारों 
के प्राण बचाने के लिये यह आवश्यक है कि राक्तस और उसके 
साथ सातों सिंह को यमराज के दफ्तर में पहुँचाना पड़ेगा। 
चास्तव में साहस भी कोई वस्तु है। 

परन्तु वाद में हममें साइस कुछ कम होता जाता है, और 
जब हमें उन शब्दों का, जिनका हम प्रयोग करते हैं, यंथ्रेष्ट ज्ञान 
होजाता है, तब हमे ज्ञात होता हैकि यह शब्द साहस एक मकान 
की तरह है जिसमें अनेक कमरे हैं, जो एक दूसरे से भिन्न हैं 
परन्तु सब कमरे अन्त में छत पर जाकर मिल जाते हैं, जहां पर 
तारों के अतिरिक्त कुछ भी दिखलाई नहीं पडता | 


श्र मनुष्य की भावनाएँ 


आओ, चलो पहिले कमरे की ओर चलें।इस कमरे में उस 
महंष्य का दैनिक साहस है। जो प्ृथ्वो के अन्द्र अन्धकार में 
' कई मील टनल के अन्दर होकर जाता है। इसी कमरे में उस 
मनुष्य का साहस है जो समुद्र की तह तक गोता लगाता है 
ऊ र जिसके ब्राणों की रक्षा केवल मशीन से भेजी हुई वायु के 
ऊपर निर्भर है। वहीं पर उस आग बुमाने वाले का साहस है, 
जो एक बच्चे के प्राण बचाने के त्षिण आग की लपटों का सामना 
व रता है। यहीं पर ,नये वायुयान में जाने वाल्ते उड़ाका का ' 
रू हस है और यहीं उन मनुष्यों का जो समुद्र के अन्दर चलने 
व,ले जहाजों ( 80077877768 ) में बैठे हुए जा रहे हैं। यहीं पर 
डर, सिपाही का साधारण साहस है जो कि भीड वाली सड़कों 
०० मोटर और तांगों को सागें दिखाने के लिए खडा रहता है 


च करने का साहस 
आओ दूसरे कमरे में भी देखें क्या होरहा है। एक मनुष्य 
ऋ सी नसों में एक द्रव्य पदा्थे, जो कभी किसी ममष्य के शरीर 
& न्दूर नहीं गया था, भर रहा है। उसका विश्वास है कि 
उर गे एक घावक रोग की दवा का अविष्कार किया है परन्तु 
उसे यह नहीं मालूम कि वह औषधि सफल भी होगी या नहीं । 


यह ज्ञात करने का केवल एक ही मार्ग है और वह है अपने 
जायन की बाजी। 


अब आगे कमरे में चलो | तीन मनुष्य, जिनका केवल ढांचा 
दिश्तर (६ पडता है कस्बल ओढे हुए भूख के कारण सरे जारहे 


साहस ब्३्‌ 


हैं उनमें से एक अपने मित्र को लिख रहा है “हमारे पेर बः 
में जमे हुए हैं, जलाने के लिए कोई वस्तु नहीं है, खाने का कोई 
प्रवन्ध नहीं । कृपा कर छुछ नहीं तो हमारे डेरे में आकर दी 
हमारा गाना सुनलें ।” 

ओर आगे चलो। एक मनुष्य अति कठिन परिश्रम फर रहा 
है । उस काम से उसे अत्यन्त घृणा है, उससे उसे न तो प्रसन्नता 
ही होती है और न सनन्‍्तोप ही। 


दुःख को छिपाने लिए साहस 

ऐसे मनुष्य का सम्पूर्ण दृष्टिकोण ही निराशाजनक है । ऐसे 
कार्य के करने से उसे कभी उन्नति करने का अवसर द्वी न 
मिलेगा। अपने जीवन के अन्तिम दिवस तक बह यही 'अस- 
न्तोपजनक काये करता रहेगा। उसे अपने जीवन काल में एक 
दिन भी ऐसा न मिलेगा जिस दिन वह अपनी इच्छा के 'अनु- 
सार कार्य कर सके। बह ऐसा कार्य प्रसन्नताप्र्वक क्‍यों करता 
है लिसमें उसे तनिक भी रुचि नहीं है १ क्योंकि इससे उसे 
आमदनी होती है और इस घन से वह अपना तथा अपने गृहस्थ 
का भल्ी भांति पालन पोषण कर सकता है | 

ओर दूसरे कमरे में आओ। एक बच्चा बहुत पीला तथा 
पतला बिस्तरे पर पड़ा हुआ है । उसकी भां उसके पास बैठी हुई 
एक दिल बहलाने वाली कहानी सुना रही है । कभी कभी वह 
उसे तस्वीर दिखला देती है और बड़े प्रेम के साथ पूछती है-- 


२४- मनुष्य की भावनाएँ - 


“देख, छैसी' अच्छी. तरवीर है।? और उसकी आवाज और 
उसके चेहरे से कोई भी नहीं कह सकता कि उसका- हृदय कितना 
व्यथित है वैद्य ने रोगी की हालत बहुत खरात्र बता दी है. परन्तु 
पिर भी वह बच्चे को प्रसन्ष रखना चाहती है और यद्यपि 
उसकी मानसिक तथा आत्मिक व्यथा अवशोनीय है बह साहस 
धारण किये हुए है और बच्चे को बहलाने के -अनेक प्रयत्न 
कर रही है। 
ओर आगे के कमरे में आओ । यह उस सलुष्थों से भरा 
हुआ है जो अत्यन्त प्रसन्न है और जिनका जीवन आनन्द में ही 
ज्यतीत होता है। इनमें एक दूसरे के प्रति अति कृपा भाव है 
पम्न्तु फिर भी थदि कोई किसी की शिकायत कर देता है तो 
उसके प्रति दूं पभाव उत्पन्न हो जाते हैं। इस कमरे मे एक बड़ी - 
बात यह है कि कोई मलुष्य चिन्तित नहीं है। यहां के निवासी - 
पुस्तकों -का अध्ययन करते हैं और' खाने, पीने ओर कपड़ों का, 
विशेष ध्यान-रखते है । 
अब हम एक ऐसे कमरे में आते हैं जहां विशेष ध्यान देने 

को आवश्यकता है ।-हम इसके विषय सें कुछ भी न कहेंगे जब 
तक इस कमरे को भली ; प्रकार देख न लें और हमें विश्वास न 
हो जावे कि-दमें ,जो कुछ करना है उससे हम भल्ली प्रकार,परि- 
चित व हो जावें। एक मनुष्य बन्दुक लिए हुए खड़ा है. और, 
खिड़की में से सड़क पर चलने वाले प्रनुष्यों की- ओर देख-रहा 
है। वह अपने राष्ट्र की इच्छा के विरुद्ध ,ज़ा रद्ाहै क्योंकि ;- 


साहस श्र 


डसका मत है कि राष्ट्र शल्तत मार्ग पर है। वह समर्पित होने की 
अपेक्ता मरना अच्छा सममता है । ४ 


एक विचार पर दृढ़ रहने वाले मनुष्य अपने 
को ताहसी सममतते हैं 


आप कहंगे केसा साहस है। फ्या आपको पूरा विश्वास है ? 
उस मनुष्य पर, फिर विचार फरो । क्‍या तुम समभते हो वह 
ठीक मार्ग पर जा रहा है ९ क्‍या वह एक वीर की अपेक्षा एक 
पागल आदमी नहीं प्रतीत होता ९ 

यह शब्द अत्यन्त ही खौफनाक है ' एक मनुष्य किसी बुरे 
कार्य को करने में साहसी हो सकता है. और कोई मनुष्य अपनी 
अज्ञानता प्रकट करने में शुरता [दिखलाने का प्रयत्न करता है। 

मान लो कि हमारी भेट एक ऐसे मनुष्य से होती है, जो कि 
सगते समय तक शराबी था, जिसने अपने खानदान का सब धन 
नष्ट कर दिया और अपने नाम पर धज्बा लगा रहा है। और 
थोड़ी देर के लिये मान ल्लीजिये कि हम उसके पास डाक्टर 
बुला कर लावे जो डसको ठोक तरह निश्चय रूप से समझा,दे 
कि वह शराब पी पी कर पागल बन रहा है. और शीघ्र ही मर 
जायगा तो वह शराबी यदि डाक्टर साहब का प्ज़ाक बनावे 
और कहे--“मुझे कोई चिन्ता नहीं, न मुझे पागलपन का भय है 
ओर न अंत्यु का ।” तो क्‍या हम कह सकते हैं कि वह एक 
वीर पुरुष है। 


रद मनुष्य की भावनाएं 


'ठीक इसी प्रकार जगत्‌ में ऐसे बहुतेरे मनुष्य हैं जो कि 
अपने को साहसी समभते हैं. क्योंकि वह एक विचार पर, चाहे 
बह राजनैतिक हो चाहे धार्मिक, दृद रहते हैं क्योंकि वह उसको 
सही सममते हैं. यद्यपि सम्पूर्ण जगत्‌ उनके विरुद्ध ही क्यों ले 
हो । ये मनुष्य दूसरों के दुखों की कल्पना तक नहीं करते। वे 
अपनी आंखों से देखते हैं कि हमारे चारों ओर निर्धेन मनुष्य 
रहते हैं । उनके विचारों पर लगातार आधात होते ही रहते हैं 
ओर उनके बिचारों से कोई भी मनुष्य सहमत नहीं होते। 
परन्तु फिर भी वे अपने विचार को सहो मानते हुए उसी पर 
दृढ़ चले जाते हैं। 


नीच साहस 

अब हमें निश्चय हो गया कि साहस भी तुच्छ हो सकता है। 
साहस भी काव्य, सक्भीत अथवा धर्म की तरह है और इसलिये 
उसका श्रयोग तुच्छ कार्यो के लिये भी हो सकता है। एक ओर 
हैरिडिल का सज्ञीत सुनिये, दूसरी ओर एक बहशी का । एक को 
सुन कर इन्द्रपुरी का सा अनुभव होने लगता है और दूसरे को 
सुन कर हृदय पर बुरा प्रभाव पड़ता है। एक लेखक की पुस्तक 
का अध्ययन करने से सदगुण तथा अच्छे भाव उत्पन्न करने की 
अभिलाबा होती है और एंक दूसरे लेखक की पुस्तक पढने से 
ज्ञात होता है कि मनुष्य चाहे सज्जन हो चाहे दुर्जन इससे और 
मनुष्यों वर तथा उसके राष्ट्र पर कोई प्रभाव नहीं पड़ सकता । 


साहस २७ 


, यह एक बहुत चित्ताकषंक विषय हो जाता है कि एक अच्छी 
वस्तु को किसी बुरे कारये के लिये प्रयोग करना । प्रत्येक मनुष्य 
भली भांति परिचित है कि यदि राष्ट्र के जीवन को सफल बनाना 
है तो यह आवश्यक है वहां का सिक्का वास्तव सें सच्चा होना 
चाहिये। परन्तु हम देखते हैं कि ऐसे भी मलुष्य है जो धनवान 
होने की इच्छा से जाली सिक्‍के बना डालते है और यह विचार 
नहीं करते कि इसके फलस्वरूप क्रितने मनुष्य धनहीन हो 
जावेंगे। विश्व भर में यही दिखलाई पड़ता है। अपनी संरक्षता 
के हेतु यह अत्यन्त आवश्यकीय है कि हस सदेव अच्छे विचार 
ही हृदय मे ल्ञावें और धार्मिक क़ानून के अलुसार द्वो चलें-और 
अपनी अपेक्षा, दूसरों का अधिक ध्यान रक्‍खे । परन्तु ऐसे भी 
मनुष्य हैं जो कहते हैं कि “मुझे और दुनिया भर से क्‍या 
तालये ९ में तो अपनी इच्छानुसार ही कार्य करूँगा।” और 
ऐसे मनुष्यों की इच्छा संसार के अन्य प्राणियों के सुख जीवन 
में बाधा डालने चाली होती हैं । 


सच्चा साहस निःस्वार्थ होता है .. 
अपनी इन्द्रियों पर दमन करना ही वास्तव में साहस है । 
और इसी से साहस-का गूह॒ अर्थ निकलता है। जहां स्वार्थ का 
प्रश्न उठता है, तो उस समय साहस मे भी सन्देह होने लग जाता 
है। जब और जहां सनुष्य का हृदय स्वार्थता से मीलों ,दूर है, 
तो वहां हम निम्बय रूप से कद सकते हैं. कि वह मनुष्य वास्तव 
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में साहसी है। हम अपने आपको कभो कभी धोखा दे सकते हैं 
, परन्तु खार्थी होने के समय प्रत्येक मनुष्य को सन्देह उत्पन्न 
होने लग जाता है। 

एक और प्रकार का साइस है जिस पर विचार करना अनु- 
चित नहीं हे। यूनान देश में जब फोई वीर युद्ध के लिए जाता 
था तो उसकी माता का अन्तिम उपदेश यह होता था कि-- 
भहे पुत्र ) या तो विजयी होकर घर लौट कर आना नहीं तो 
देश के वास्ते वहीं बलिदान हो जाना । यह न हो कि पराजित 
की दशा में तुम हम से आकर मिलो [” 

कुछ वर्ष ब्यतीत हुए मलुष्य कहते थे कि रपाटों (89072) 
के निवासी बहुत साहसी होते हैं। परन्तु हमें अब इस विषय 
में भी सन्देह होता है। ध्यान देने के पश्चात हमें ज्ञात होता है 
कि केवल नसों के मजबूत होने से ही मनुष्य साहसी नहीं हो 
सकता। परन्तु सहनशीलता वास्तव मे कोई वस्तु है और यद्‌ 
भी सानने योग्य बात है कि सहनशीक्षता कुछ सीमा तक मनुष्य 
के रवास्थ्य पर निरभेर है। 

कुछ मनुष्यों पर दुख का कोई प्रभाव नहीं पड़ता। कुछ 
मनुष्यों को बाजे के स्वर में कुछ आनन्द ही प्राप्त नहीं होता | 
लगभग प्रत्येक बच्चे को एक चांटा लगा देने से कोई दुःख नहीं 
होता। परन्तु बहुत से ऐसे भी बच्चे है जिन्होंने अभी तक 
अत्यन्त आनन्दृदायक तथा विचित्र वस्तुओं के माम' तक नहीं 
सुने । . इस प्रकार का साहस परंशंसनीय नहीं है। हम उस ' 


साहस ब्६ 


सिपाही को वीर कहते हैं जो युद्ध क्षेत्र छोड कर भागना चाहता 
है परन्तु वह वास्तव मे भाग कर नहीं जाता। यदि कोई मनुष्य 
अपने को भय से अपरिचित बतलावे, तो हम नहीं समझते कि 
वह वीरत्व से भरा हुआ है। किन्तु हम उसके विषय में केवल 
यही कह सकते हैं कि उसकी विचारने की शक्ति बहुत हीन है । 


जगत-पसिद्ध साहस 
, ऐसे साहस की तुलना एक ऐसे साहस से करो, जो जगत 
इतिहास मे सबसे अधिक सुन्दर पत्रित्र तथा शुद्ध हो। इसी 
धरातल पर किसी समय एक ऐसा प्राणी रहता था, जिसके 
हृदय में प्रेम के अतिरिक्त कुद भी न था। उसे शिशु गण से 
अतीव प्र म॒ था, वह पुष्पों से प्रेम करता था, उसे पक्षियों से 
प्रेम था। उप्तका प्रेम इतना गहरा था कि एक पापी के हृदय 
मे छज्न और कपट देखते हुए भी बह उससे प्रेम करता था। 
बह ऋपालु, सुहृदय तथा दयावान था विश्व भर की सौन्दर्य्यता 
तथा सौजन्यता उसकी आत्मा में भरी हुई थी | तो भी, अपने 
विचार के हेतु, अपने प्र म के कारण उसने अपना जीवन समर्पित 
कर दिया । अत्यन्त शान्ति पूर्वक उसने अपने जीवन को बलि- 
दान दे दिया। मरते समय भी उसने अपनी हैँ सी उडाने वालों 
के लिये प्राथेना की, जिन्होंने उसके विचारों का ठोकर सारदी, 
उनकी उसने आशीर्वाद दिया। सरते समय तक वह अपने 
विचार पर हृढ़ रहा कि प्र म ही मनुष्य काइस जगत में साथी 
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है। उसने अपने विचार की पुष्टि के लिये अनेक प्रकार के 
दुख सहे और अन्त में एक साधारण मनुष्य के हाथों द्वारा 
“सूली पर लटका दिया गया । यह कौन पुरुष था ? जीसज़ क्राइस्ट 
(706०8 (७7789) जिसको ईसा मसीह भी कहते हैं । 
यह वह साहस है जिससे हमें अपने सृष्टिकर्ता के शुण 
दिखलाई पड़ते हैं । 





चतुर्थ अध्याय 


सत्य 

, प्राचीन-समय से यह रीति अब तक चज्नी जाती दै कि 
मनुष्य अपना घरबार छोड कर दूसरे देशों में धनोपार्जन करने 
के लिये चले जाते हैं । कभी कभी थे ऐसी वस्तु हूँ ढ़ने को चले 
जाते हैं जिसे उस समय तक किसी भी मनुष्य ने खोज न॑ कर 

पाया था | 
हमसे बहुत दिनों तक साधारण तथा नैयमिक जीवन व्यतीत 
करने की आशा नहीं रक्खी जा सकती। हमारे घर में हमारी 
साताएँ तक यह कहती सुनाई पड़ती हैं--“इस बर्तन का प्रयोग 
करते २ हम तो थक गये, अगले इतवार को नया बतेन अवश्य 

लावेगे ।” 
, एक जगत प्रल्िद्ध बुद्धिमान पुरुष ने सोच विचार कर यह 
निश्चित किया कि मनुष्य की यह नई वस्तु के लिए, नए कार्य 


न्याय ३१ 


के ज्षिए अभिलाषा केवल अन्वेषण के लिए त्रास ही नहीं है 
परन्तु उससे कुछ अधिक है । यह उस अमिलापा के ही कारण 
है कि आज हम असभ्य नहीं परन्तु सन्‍य हैं, आर्ली हम सूखे 
नहीं परन्तु ज्ञानी हैं, आज हम अन्धकार में नहीं परन्तु प्रकाश 
मे हैं | दूसरे शब्दों में, इस महान व्यक्ति मोन्टेन (3[०॥/#8००) 
का वक्तव्य है कि अन्वेपण में ही विकास तथा उन्नति की महान 
शक्ति गुप्त है। उसका कहना है कि मनुष्य ने सत्य की खोज के 
लिये ही जन्म लिया है । 

यहू एक उच्च उपदेश है। और इसी का हमकी भरपूर अलु- 
सेरण करना चहिये । इसी ध्येय को सासने रखते हुए हमें अपना 
जीवन व्यत्तीत करना चाहिये । 

परन्तु उसी व्यक्ति ने हमको एक और शिक्षा दी है ' हमारा 
कर्तव्य, वास्तव में सत्य की खोज करना है परन्तु बह एक महान 
शक्ति है त्िसका सत्य पर पूर्ण अधिकार है वह शेक्सपीयर 
(8080९६७०७॥८) के मरन से २४ वर्ष पूत्रे इस संपतार को छोड़ 
कर चला गया था। उसने यह कभी नहीं कहा कि सत्य किसी 
कुए मे छुपा हुआ पड़ा है, उसने बार बार यही कहा कि सत्य 
ऐश्वर्य है परमात्मा स्वयं सत्य है और सत्य की खोज करते 
समय हमें पूर्ण विश्वास रखना चाहिये कि हम अपने सृष्टिकर्ता 
की खोज कर रहे हैं 

अब थोड़े से समय के लिये यह त्रिचार ऋरो कि मनुष्य का 
जीवन कितना आश्चर्य जनक है | हमने एक ऐसी वस्तु की खोज 
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करने के लिए जन्प्र लिया है ज्िमे हमें प्राप्त होने की कोई आशा 
नद्दी । 
यह भूल भुलैया का सबसे बड़ा खेल है। उस परबश्म 
परमात्मा ने सत्य को कहीं छिपा दिया है और हमें वह सत्य 
क्रभी भी इस घरातल पर प्राप्त न होगा। परन्तु उस सर्वेशक्ति- 
मान ने उस खोज को इतना शानदार तथा द्लिचस्प बना दिया 
है कि यद्यपि यह जानते हुए कि वे उसे कभी भी प्राप्त न कर 
सकेंगे, बहुत से महान व्यक्तियों ने इस खोज को ही अपने 
जीवन का असीम आनन्द सम्रकका। अत्येक क्राल तथा युय इस 
बात का साक्षी है। - 
अठारहवीं शताब्दी के एक जन लेखक ने कहा था “यदि 
परमेश्वर के दांए हाथ में सम्पूर्ण सत्य हो और बांए हाथ में 
सत्य के लिए अमर अभिलाषा और मुझे दोनों में से एक हाथ. 
लेने को कहा जाता, तो में अवश्य बांण हाथ के सन्मुख शिरनवा 
देता क्‍यों कि पविन्न तथा शुद्ध सत्य केबल परमात्मा के लिये ही 
है ।” उसका कहना था कि मनुष्य की योग्यता उसके ज्ञान के 
ऊपर निर्भर नहीं है परन्तु उन प्रयत्नों पर, जो उसने ज्ञान प्राप्ति 
के लिए किये हैं क्योंकि सत्य की खोज के द्वारा ही, न कि 
सत्य पर अधिकार करके, मनुष्य उन्नति के मार्ग पर चल 
सकता है । 
यह याद रखने की बात है कि पचित्र तथा शुद्ध सत्य की 
खोज करते समय, यद्यपि इमें वह सत्य श्राप्त नहीं हो सकता, 


६2] 


सत्य श्द्‌ 


हमें कुछ सत्य के कण मिल ही जाते हैं। इन्हीं कर्णों के समूह 
से हमें पूछति के ऊपर शक्ति का प्रभाव डालने का अवसर 
मिल जाता है। उदाहरणार्थ, एक समय ऐसा था जब मनुष्य 
यह्‌ विश्वास करते थे कि प्रथ्वी चपटी और स्थिर है और इस 
ग़लत विचार के ही कारण वे तारों की गति को भली प्रकार न 
समम सेके | परन्तु जब उन्हें यह ज्ञात हुआ कि प्रथ्त्रों गोल है, 
कि प्रथ्वी एक कीली पर सूर्य के चारों ओर धृमती है, तो 
उन्होंने आकाश की भी विद्या सीख लो और वे सच नक्षत्रों की 
गति का पूरा २ बतान्त मालूम करने में सफल हुए और इसी 
के द्वारा हमें आज सूथ्य और नक्षत्रों का पूरा + हाल ज्ञात है । 


सहझ्नों वर्ष तक छिपा रहने वाला सत्य 


सम्भव है कि सत्य की खोज में यह सबसे आश्चर्य जनक 
घटना हो। यद्यपि हमें सत्य का छोर कभी न मिलेगा, तथापि 
जैसे २ हम सीढ़ियां पार करते जाते हैं, हमें इस सृष्टि का कुछ २ 
शारीरिक तथा धार्मिक अनुभव होता जाता है । 

हमें अभी तक घुराई का सत्य नहीं ज्ञात हुआ। यह एक 
ऐसी समस्या है, जो हमसे कई सहख्र चर्ष तक गुप्त ही रहेगी 
और सम्भव है कि प्रथ्वी पर कभी हल न हो सके। परन्तु 
इतना तो हम अवश्य जानते हैं कि अच्छाई बुराई से बहुत 
माननीय है। यह भी हम विश्वसनीय तौर पर कह सक्षत्ते हैं 
कि एक ऊृपालु-मनुष्य एक दयाहीन मनुप्य से मनुषत्व में ऊँचे 
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दर्ज पर है। यह भो हमें निस्सन्देह पूर्वक्क कहने का अधिकार 
है कि एक शराबं। एक नि.स्वार्थ तथा सभ्य पुरुष से बहुत नीच 
है। इन्हीं बातों को हम सत्य” कहते हैं और हम अपना जीवन 
इन सत्य बातों को सन्मुख रखते हुए व्यतीत करते हैं ।, 
परन्तु बहुत से विचार करने वाले पुरुष इस बुराई की 
समस्या में ही जीवन व्यतीत करने में असीम आनन्द का अनु- 
भव करते है। वे यह विचार नहीं करते कि वे उसे कमी भी 
समम सकेंगे परन्तु चूँकि यह एक कठिन समस्या है इसलिंये 
वे उसके छुछ अंश को सममने का प्रयत्न करते हैं। एक मनुष्य 
का कहना है कि बुराई कोई चीज़ नहीं है। यह केवल अच्छाई 
की गैरहाजिरी है? जैसे अन्धकार प्रकाश के न होने से होता है। 
पेसे विवाद में मनुष्य फो सत्य का कुछ ज्ञान होता है और इसी 
के आधार पर मनुष्य को सही और गलत का अनुभव होने 
लगता है जिसके फल स्वरूप कुछ अधिक नन्‍्यायी निग्रम तथा 
कानून बनने लगते हैं । 


न्यूटन की सेव और ईन्स्ीन की रेखा 

यूनानी गणित विशेषज्ञ यूक्लिड ( 7ए०८॥१ ) ने गणित में 
कुछ ऐसे नियम बनाये, जिनके सिद्ध करने की आवश्यकता न॑ 
थी अथोत्‌ वे सत्य समझे जाते थे । दो सहन चर्ष से वे अब 
भी ठीक द्वी माने जाते हैं और उनके आधार पर बहुत से 
आश्चये जनक कार्य इन्जीनियरों ने किए हैं। परन्तु अब हमें 


सत्य द्र्ध््‌ 


उनमें से कुछ के विषय में सन्देह होने लगा है और यद्यपि 
प्रयोग करते समय उन गलतियों के ठीक समझ कर काम निकाल 
लिया जाता है फिरभी हमकों सत्य की खोज फिर आरम्भ कर 
देनी चाहिये। 


सर आइजक न्यूटन ( 87 [&क86 ए०ए४६०) ) ने एक सेव 
वृक्ष से टूटकर प्रथ्वी पर गिरते हुए देखा | यह मनै,चें चयों गिरा ९ 
यह ऊपर क्‍यों नहीं चला छाया ९ ऐसे प्रश्न उसके मस्तिष्क में 
उठने लगे और अन्त मे उसने यह परिणाम निकाला कि प्रृथ्वी. 
ने सेव को अ्रपनी ओर खींच लिया और इस खीचने को आक- 
पंण बतलाया। कल्ल तक कोई भी इस बात का अविश्वास नहीं 
करता था यूबिलिड (87८३०) की परिभाषाओं की तगह यह 
स्वयं-सिद्ध मानी जाती थी । लेकिन अब इन्पटीन (80800) 
ने हमें वतलाया है कि यह सीधी प्रथ्त्री पर नहीं आती परन्तु 
एक टेडे मार्ग से आती दे और इसकी गति इसी प्रकार है जैसे 
एक पत्थर का टुकडा यदि ऊँची नीची जमीन पर रख दिया 
जावेगा तो वीच में आकर ठहर जायग।। कौन ठीक दै--न्यूटन 


था इन्सटीन ९ इसके लिये हमे फिर से विचार करना पड़ेगा। 
सत्य अभी गुप्त है । 


इन उदाहरणों से यह स्पष्ट है कि सत्य की मात्रा काल तथा 
अवसर के साथ २ बदलती रहती है । 
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विचार करने के लिये अत्यन्त लाभदायंक नींब 

यदि हम एक मनुष्य को सड़क पर दौडते हुए देखें तो इस 
ऋद्ते हैं कि देखो वह कितनी तेजी से जारहा है यह बिल्कुल 
सत्य है परन्तु यदि उसके पास एक घोडा दौड रहा हो तो वह 
मनुष्य केवल चलता हुआ सालूम होगा और यदि एक मोटर 
उसके पास होकर चल्ी जावे, तो वह मनुष्य रेगता हुआ मालूम 
होगा और यदि एक हंस उसके पास:से उडजाचे तो वह केवल 
खड़ा हुआ ही मालूस होगा । 


इसी प्रकार सत्य का विषय विचारने योग्य है। मानलो कि 
कोई मनुष्य तुम्हारे पास एक बहुत बुरी और भद्दी तस्वीर लाबे 
और तुमसे कहें कि यह बहुत सुन्दर तरवीर है और तुसको 
इसकी प्रशंसा करनी चाहिये । तो तुम क्‍या कहोगे ? यह शो 
केबल अज्ञानता की निशानी होगी यदि तुम यह कहदों कि 
“प्लेरी राय में यह तस्वीर खराब है ।” सम्भव है कि वह मनुष्य 
तुम से अधिक वलबान हो और वह कहे “में यह सिद्ध करने 
के लिए तुम पर बार करूगा कि सें ठीक हूँ ।” इसी प्रकार आज 
तक इस प्थ्ची पर युद्ध होते रहे हैं, मानो शक्ति ही सत्य सिद्ध 
कर सकती है। नहीं, तुम्हारा सही उत्तर यह होना चाहिये कि 
उस चित्र को एक ऐसे चित्र के साथ, जिसको जगत के विद्वान 
सुन्दर बतलाते है, टांक देना चाहिये और फिर उस चित्रकार 
से उन दोनों चित्रों की सुन्दरता की तुलना करानी चाहिये । 


सत्य ३७ 


किसी वस्तु के गुणों की परीज्ञा 

सत्य तक पहुँचने के लिए हमें कुछ विशेष नियमों द्वारा 
प्रत्येक वस्तु तथा कार्य का न्याय करना चाहिये । वास्तव में यही 
सबसे अच्छा मार्ग है, जिसके द्वारा हम अपने आपको गलत 
विचारों के भय से रक्षा कर सकते हैं। 

शिज्ञा का एक मुख्य ध्येय किसी नई वस्तु की परीक्षा के 
लिये हमारे सस्तिष्क में विशेष तियस बनाना है। यदि एक 
लडका तुम्हारे पास एक ऐसा चाकू क्षेकर आवे जिसकी शान 
बिल्कुल बेकार होगई हो और यदि चह तुमसे कहे कि यह 
पैन्सिल चनाने के लिए बहुत उपयोगी है तो तुम्हारा कर्तव्य 
है कि तुम उसे एक पैने चाकू से पैन्सिल बनाकर सिद्ध करदो 
कि उसका विधार गलत है। इसी पूकार यदि एक मलुष्य ने 
कालिदास अथवा तुलसीदास की कविता का अध्ययन किया 
हुआ हो, तो वह आधुनिक काल की कविता को, वह चाहे 
कितनी द्लिचरप क्‍यों न हो, कभी सर्वोच्च स्थान न देगा। 
ओर यदि किसी मनुष्य ने इतिहास पढा हो तो यह कदापि 
सम्भव नहीं कि वह एक अखबार से निकले हुए घोर संकट 
को विश्व की समाप्ति ही सममले । 


यदि पूत्येक मनुष्य अपनी इच्छानुसार कार्य करे 


तो सभ्यता का नाम निशान ही मिट जायगा 
बिना किसी चस्तु को 8॥9700970 माने हुए यह अत्यन्त 
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कठिन है कि हम किसी विषय पर सत्य का न्याय न कर सकें।. 
इन्हीं के आधार पर हमारे हृदय में नवीन विचारों का उद्गार 
होता है। यही कारण है कि शिक्षा के द्वारा हमारा मस्तिष्क 
हृढ़ हो जाता है और इसके फलस्वरूप हम सच्चा न्याय कर 
सकते हैं । जितना अधिक हम इतिहास, विज्ञान, साहित्य तथा 
शिल्पकला का अध्ययन करेंगे उतना ही कम सम्भव है कि 
हम विद्रोही घन सके | 

इसी प्रकार हमारे धार्मिक नियस हैं। कभी कभी बहुत 
से पुरुष अपने समय राष्ट्र के साधारण व्यवहार से च्युत 
हो जाते हैं और शोर गुल मचा कर अन्य पुरुषों का ध्यान 
अपनी ओर आकर्षित करने का' श्रयत्न करते हैं । दूसरे 
मनुष्य कहते हैं--“देखो कैसा नवीन विचार है ।” और 
उनका अनुसरण करने लग जाते हैं। यदि तुर्म उनके साथ 
विवाद करो तो बे तुम्हारी हँसी उडाबेंगे और सम्भव है कि 
तुम्हें मूख बतलावें | तुम उन्हें बुराई से कभी बाहर न निकाल 
सकोगे। वे तूम्हारे कल्पित नियमों से न्याय नहीं कर रहे हे। 
तुम उनका न्याय निःस्ार्थी महान आत्माओं को सन्मुख रखते 
हुए करते हो। ऐसे महान व्यक्तियों के जीवन के सामने वे 
मनुष्य अत्यन्त तुच्छ प्रतीत होते हैं। परन्तु इन विद्रोहियों का 
कथन है. कि “हम किसी नियम का पालन नहीं करते हम फेवल 
अपनी इच्छा तथा प्रसन्नता के अनुसार प्रत्येक कार्य करते हैं।” 
और वे इस पूकार धार्मिक जीवन के विद्रोही बन जाते हैं। 


सत्य ३६ 
यदि राष्ट्र का पत्येक व्यक्ति इस पुकार का व्यवहार रखता,,तो 
सम्भव था कि यह जगत अआज इतना सभ्य न दहोता। थदि 
बिना नियमों के प्रत्येक व्यक्ति के जीवन की ओर ध्यान दिया 
जाय तो मत्य का ऐस्वर्य स्पष्ट हो जायगा। थोड़ी देर के लिए 
मान लो कि मह जन इमानदारी को काम में नहीं लाता, एक 
डाक्टर शराब के नशे में रोगो को देखता है; मानलो रेल के 
इज्जन चलाने वाले सिप्नल (8979) ) का रत्तोभर भी ख्याल 
नहीं करते और सिपाही चोर, डाकुओं तथा हत्यारों का पेशा 
करने लगें। यह स्पष्ट दै. कि यदि प्रत्येक मनुष्य अपनी इच्छा- 
जुसार कार्य करेगा तो सभ्यता का कोई चिह भी न दिखलाई 
पड़ेगा और एक मनुष्य का दूसरे पर विश्वास है इसी आधार 
पर आधुनिक सम्यता चली जा रही है । 


सत्य के साथ सहानुभूति ही हमारे जीवन 
का आधार है 
भ्यता की संरक्षता धार्मिक कानून से सहानुभूति रखने 
पर हीं निर्भर है। और घासिक कानून मनुष्य की सत्य फी खोज 
का फल है। हमने जन्म लिया है. सत्य की खोज के लिए, 
केवल शारीरिक सत्य या*्भौसिक सत्य या नक्षत्रों और वायु का 
सत्य परन्तु अपनी आत्मा का सत्य मनुष्य के लिए सबसे अच्छा 
कारये क्या है ? कौनसा आचार हमें उन्नति के शिखर पर पहुँचा 
सकता है और कौनसा आचार हमें नष्ट कर सकता है १, 
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वासतिक सत्य तक तो हम कभी पहुँच ही नहीं सकते। 
परन्तु इसका हमें ज्ञान हो सकता है और है कि विद्या का प्रेम, 
भलाई का प्र म. और सत्य का प्र म॒ ये मानुषिक आत्मा के तीनों 
प्रेम हमें कुमार्ग पर जाने से रोकते हैं और प्रसन्नता तथा उन्‍नत्ति 
के मार्ग पर अकाश डालते हैं। 

इस संसार में मूर्ख भी हैं. और विद्वान भी । परन्तु मूखेता 
और बुद्धिमानी में, कूठ भौर सत्य में, अज्ञान और ज्ञान मे 
पृथ्वी और आकाश का अन्तर है। या तो हम इंस पार हैं 
था उस पार । 


ाााााााभााभभभााआ ला 


पंचम अध्याय 
थक] 
दिशा 
विज्ञान के एक बहुत बड़े नेता ने हम से एक दिन बातचीत 
करते ससय कहा था कि यह दो शब्द--दिशा ओर पौरुष-- 
उसको विचार करते समय अत्यन्त सहायक प्रतीत होते थे । 
आओ,, हम भी दिशा” के विषय में कुछ सोचें । 
मान लो कि तुम एक मोटर के पास खड़े हो और तुमने 
उसको एक धक्का देकर रवाना कर दिया। वह आरम्भ में तो 


सड़क पर इसी प्रकार चलती हुईं मालूम'होगी जैसे मानो कि 
कोई मनुष्य उसे. चला रहा हो । परन्तु थोड़ी देर पंश्रात्‌ः कभी 


दिशा छ१्‌ 


बाएं को जावेगी और कभो दाएं को ओर अन्त में किसी वस्नु 
से ठकरा कर चूर-चूर हो जावेगी । 

परन्तु यदि तुम एक मोटर अपनी ओर"आती हुई देखो, 
जो कि अपने ठोक मार्ग पर सावधानी से चलो जा रही हो, तो 
तुम अपने आप कहोगे कि यहां एक सनुष्य मोटर को ठीक 
दिशा मे ले जा रहा है। 

बहुधा यह देखने मे आता है. कि लकड़ी के डुकड़े समुद्र 
में तैरते हुए इधर उधर चल्ले जाते हैं। उनमे कोई निज की शक्ति 
नहीं है। कोई मनुष्य उन्हे ठीक मार्ग पर नहीं ले जा रहा है । 
चायु, लहरों और ज्वार भाटे के प्रभाव से वह लकड़ी का गद्दा 
न मालूम कहां चला जाता है। इसे जलधारा के मध्य में एक 
जहाज कंसे भिन्न प्रकार से चलता है। यह एक पुल के न॑.चे 
होकर मनुष्य हारा चलाया जा- सकता है। और जब तक किसी 
मनुष्य का मस्तिष्क उसी पर लगा हुआ है तो वह एक विशेष 
दिशा में ही चलेगा वह वायु या लहरों के प्रभाव पर निर्भर 
न रहेगा। वह ज्वारभाटे पर भी अधिकार कर सकेगा और 
चट्टानों आदि से बच सकेगा और साथ ही साथ अपने निश्चित 
स्थान पर पहुँच जाबेगा | 

विचार करने से ज्ञात होता है. कि श्रकृति भी सदैद एक 
विशेष दिशा मे चलती है। समुद्र का पानी लहरों पर तैरते हुए 
एक लकड़ी के ठुकढ़े की तरह नद्दीं बहता है; वर्ष की ऋतुएं 
एक बिना सईस वाली मोटर की तरह नहीं रहती चाहे थे सदेव 
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एक सी न रहें। समुद्र में किसी समय शान्ति हो सकती है और 
किसी समय ज्वारभाटा | किसी वर्ष ग्रीष्म ऋतु में भी अधिक 
गर्मी न पड़े और शरद ऋतु में अधिक सर्दी का अनुभव न हो 
परन्तु फिर भी ऋतुएऐँ किसी एक नियम का पालन करती हैं। वे 
सदा अनैयमिक नहीं है। यह रपष्ट है कि प्रकृति न तो एक 
उस मोटर की तरह है, जिसमें कोई हांकने वाला नहीं है और न 
समुद्र की लद्दरों पर बहते हुए एक लकड़ी के गद्ढे की वरह है। 
कभी २ हमें प्राचीन काल का अनुभव द्वोने लगता है जो 
मनुष्य की शक्ति से बाहर है और हमे यह भ्रतीत द्ोता है कि 
यह धरातल सूय्य के चारों ओर अप्नि की लपटों से घिरा हुआ 
है। हम अपने मानसिक चद्चुक्षों से देखते हैं कि यह अप्नि 
घोमी होती जा रही है और जल उसकी सतह पर आने ख्षगा है 
और पानी के चारों ओर हरियाली दीख पड़ती है, और इसमें 
से सानुदिक जोब उत्पन्न होता हुआ श्रतीत होता है। 
इससे हम कह सबते हैं कि “प्रकृति में गति है; सब घस्तुएँ 
परिवतनशील्त हैं, नक्षत्र एक अंगीठी की तरह नहीं है परन्तु 
एक वाटिका के सानिन्द है। कोई इस गति का सच्वार करने 
चाला अवश्य होगा क्‍योंकि यद्द केवल गति ही नहीं हैं परन्तु 
द्शामय गति है ।” यह कुछ उचित भी पूवीत होता है । परन्तु 
यदि कोई शाख्रार्थे का पूंसी यह आकर कहे कि “यह सत्य है 
कि बस्तुएँ परिवर्तनशील हैं और यह भो सत्य है क्रि बिना गति 
के वस्तुओं में परिवलेस नहीं हो सकता परन्तु आप यह क्‍यों 


ब्र 
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कहते हैं कि कोई इस गति का सच्चारक भी है? क्या गति हो 
सबकुछ नहीं कर सकती ९”? 


पूक्ृति एक ने यमिक गति है 

यह बात कुछ सत्य ही प्रतीत होती है। हम ऐसा कोई प्राणी 
नहीं देखते जिसे इस गति 'का सद्धारक कह सकें। तो फिर थोड़ी 
देर के लिए यही मानलो कि एक ऐसी गति है जो स्वयं सम्बारक 
है। यह अवश्य एक विचित्र गति होगी परन्तु असम्भव नहीं 
है तो फिर एक और कोई पुरुष आकर कहे “मैंने प्राकृतिक गत्ति 
का विशेष रूप से अध्ययन किया है और मैंने यह परिणाम 
निकाला है कि यह गति एक विशेष दिशा में ज्ञा रही है । यह - 
व्येय रहित नहीं है | यह कुछ खोज में है। यह एक उस मनुष्य 
की तरह है जो अपना सा्ग भूलकर उसकी प्राप्रि के लिए भरपूर 
प्रयत्न कर रहा हो अथवा एक उस स्त्री की तरह है, जिसका एक 
रुपया खोगया हो और बह अपने सकान के तस्ाम कमरों की 
खोज कर रही हो । प्रकृति किस वस्तु की खोज में है। सो में 
निश्चय रूप से नहीं कह सकता | परन्तु यह ४ वर्य है कि चह 
किसी वस्तु की खोज में है। और मुझे तो ऐसा श्रतीत होता है 
कि बह सौन्दर्य और शक्ति की प्राप्ति के हेतु सामना कर रही | 
हो। चह्द घास से सन्तुष्ट नहीं है, उसे गुलाब की अभिलाषा 
दे | वह एक छोटे से जन्तु पर सन्तुष्ट नहीं है, उसे एक हाथी 
को आवश्यकता है। चाहे कुछ भी हो, यद्द निश्चय रूप से कहा 
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जा सकता है कि प्रकृति अनैयमिक नहीं है. परन्तु एक विशेष 
दिशा की ओर ज् रही है | 

अब हमारे विचारों पर प्रकाश पड़ना आरम्भ हो गया है। 
यदि हमें रहस्य ज्ञात हो गया तो हमें प्राकृतिक गति के भावों 
का अध्ययन करना पड़ेगा । तब हम यह कह सकेंगे कि गति 
किस दिशा में जा रही है । गति द्वै परन्तु किस प्रकार की ? 


प्रकृति सहयोगता के पक्ष में ओर स्वाथता 
के विरुद्ध हे 


प्रकृति की इस गति को ज़रा ध्यान से देखो और आपको 
उसी समय उसके विषय में एक विचित्र भात ज्ञात होगी। यह 
अति सावधानी से अनेक भ्राणी उत्पन्न करती है। पृथ्वी के 
अन्द्र खोदने से मालूम होता है कि ऐसे ऐसे जीव हैं जो प्रृथ्बी 
की सतह के ऊपर कभी दिखलाई तक नहीं पड़ते। बे सब फ्रेंक 
दिये गये हैं। यह भी देखने में आता है कि ऐसे भी बहुर्त॑ 
से जीव हैं जो कि निरन्तर नष्ट होते जा रहे हैं. क्‍योंकि प्रकृति 
उनके लिए कोई चिन्ता नहीं करती। हमारी बिचित्रशालाएँ 
ऐसी वस्तुओं को एकन्र करती हैं और उनकी रक्षा करती हैं 
, क्‍योंकि वे नष्ट होते जा रहे हैं, जिसका अर्थ यह-है कि वे अब 
अकृति के लाभ के नहीं रहे । 

अब हमें उत्त वस्तुओं की ओर ध्यान देना चाहिए, जिनसे 
अक्ृति प्रेस करती प्रतीत होती है या जिनके लिए वह चास्तव में 
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चिन्ता रखती है। शहद की मक्खियाँ और पुष्प, भेड और 
हरे खेत, मनुष्य और अन्न इसके प्रत्यक्ष उदाहरण हैं। « 

इन बस्तुओं के विषय में हमारे हृदय सें क्या खटकता दे ९ 
वे एक दूसरे को लाभ देने वाली हैं। शहद की मकक्‍्खी पुष्पों 
की सहायता करती है. और पुष्प सक्खियों की । भेड घास की 
सहायता करती है और घास भेड की । मनुष्य गेहूँ की सहायता 
करता है और गेहूँ मनुष्य की । ऐ 

चीते और भेडिये के साथ कुछ अन्तर है। वे केवल अपना 
ही विचार करते हैं। वे मारते हैं और नष्ट करते हैं। वे किसी 
को सहायता नहीं करते। इससे यह परिणाम निकल्लता है कि 
यह प्राकृतिक गति सहयोगता के पक्त में और स्वार्थता के विरुद्ध 
है। प्रकृति ने शीघ्रता के चास्ते चीते को जन्म दिया परन्तु चीते 
ने उस गुण को केवल अपने खाथे के लिए ही काम में लिया 
इसी कारण प्रकृति उसका साथ नहीं देती ! 

ऐसा प्रतोत होता है कि यह प्राकृतिक गति धार्मिक है। यह 
एक छुमागे पर नहीं -जा रहा परन्तु एक अच्छे मार्ग पर। यह 
प्राणियों से आशा रखती है कि वे एक दूसरे की सहायता करें 
न कि अपनी सहायता करे। 

इस गति पर ज़रा और ध्यान दो। क्या यह बुद्धिमान के 
पक्ष में है या अज्ञानता के ९ क्‍या यह खराब वस्तुएँ उत्पन्न करने 
का प्रयत्न कर रही है या शुद्ध वस्तुएँ ? क्‍या यह-जीचों को 
उचित का करने की उत्त जना दे रही है या अनुचित कार्य ९ 
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मस्तिष्क जीवन को सत्य, सोन्दर्यता तथा 


: भलाई के मार्ग पर ले जा रहा है 

हमें केवल पशु, पत्ती तथा बृत्तों की इस प्रश्न के उत्तर देने 
की बुद्धिमता पर विचार करना है। मानसिक शक्ति ! केसा 
विचित्र शब्द है। इन जीचों में एक, पेसी असाधारण शक्ति 
कहां से उत्पन्न हुई ? यदि आ्राकृतिक्‌ गति खर्य॑ बुद्धिमान न थी, 
तो ऐसी शक्ति कैसे प्रदाव कर सकती थी । 

पहिले, मनुष्य पर ही विचार करें। हम यह कहते हैं कि 
अमुक व्यक्ति अच्छा है. और असमुुक व्यक्ति बुरा। इस भेद से 
हमारा यह तात्यये है कि कुछ मनुष्य ठीक मार्ग पर जा रहे हैं 
और कुछ गलत मार्ग पर | केवल उन्हीं मनुष्यों के कारण, जो 
अज्ञान तथा सूखे बन कर क्ुमार्ग पर चल रहे हैं, मनुष्य को 
इस जीवन में अनेक आपत्तियों का सामना करना पड़ता है । 
और ठीक भार्ग पर चलने वाले मनुष्य ही इस जगत को उन्नति 
शिखर पर पहुँचा सकते हैं । 

कुछ मलुष्यों का कहना है कि “अच्छा और बुरा कद्दने से 
क्या तात्ये है अच्छा बह विचार है जो तुम्हें अनुचित प्रतीत 
होता है ,” उन्त मनुष्यों के मतानुसार अच्छापन केवल मलुष्य 
का एक विचार है बुरापन वास्तव में उतना बुरा नहीं है जितना 
कि अच्छे आदमी ससमते हैं। इसको हम.नीच विचार कहते 
हैं। और यह हम सिद्ध कर सकते हैं कि यह विचार क्‍्योंकर 
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नीच है। रूस और आयल्लैंड में बहुत से मलुष्यों ने मिल कर 
यह निम्चय किंया है कि हत्या अपराध नहीं है. और उनको जो 
शम्लबन्द हों चोरी करने की आज्ञा होनी चाहिये। इसका परि- 
णाम क्या है ? ऐसे अभागे देशों मे सभ्यता मुँह बन्द किए 
चैठी है। 

अधार्मिक राष्ट्र अधिक काल तक गौरब सहित नहीं रह 
सकते + धर्म चाहे उच्च अवस्था में दो या नीच अवस्था सें परन्तु 
बिना किसी प्रकार की धार्मिक. नींव रक्‍्खे हुए कोई भी राष्ट्र 
सद्भठित नहीं रह सकता | कुछ ऐसे कारये होने चाहिये छिन्‍्हें 
मनुष्य को करते का अधिकार हो और हछ ऐसे, जिन कार्यों को 
करने की मनुष्य को आज्ञा नहीं मिलनी चाहिये। केवल दुष्ट 
मनुष्यों से भरो हुईं सभ्यता का तो विचार करना भी सम्भव 
नहीं । उन्नति के लिए भल्मनसाहता अत्यन्त आवश्यक'है।  ' 

अपने हृदय से पूछो “सोजन्यता क्या है?” यह किसी 
कार्य की पूर्ति के लिए निरन्तर प्रयत्न है। मनुष्य की आत्मा में 
यह गति न केवल बुद्धिमान है परन्तु धांमिक भो है। - 


सोजन्यता की ओर प्राकृतिक गति 


इस प्रकार हम देखते हैं कि प्राकृतिक गति मनुष्य को उन्नति 
के मार्ग पर लेजाने का प्रयत्न करती हैं. और उसे अवनति के 
मांग पर जाने से रोकती है। थद्द गति गुणं “और सौन्दर्यता 
उत्पन्न करने में ऐक एसी विचित्र शक्ति घारण करती है वि 
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हमें विश्वास नहीं होता कि इसके द्वारा मनुष्य में दुष्टता का 
भी प्रभाव आ सकता है। क्या हम ऐसा विचार कर सकते 
हैं कि जिस गति के द्वारा चमकते हुए तारों और चहचद्दाते 
हुए पक्तिओं का निर्माण हुआ है, उसी ने ऐसी भद्दी तथा भया- 
नक वस्तुओं को उत्पन्न किया। क्या यह इतनी शक्तिबान है और 
साथ ही साथ इतनी अज्ञानता से भरी हुई हैं ९ 

नहीं इसकी अपेक्षा तो यह विचार कर लेना सुगम है कि 
यह गति कुछ भी उत्पन्न नहीं करती और इसका सख्ार एक 
महान्‌ आत्मा के मस्तिष्क से हुआ था और इस जगत में जो 
कुछ भी बुराइयां हैं वे' सब उस गति के विरुद्ध होने के फल 
र्ररूप हैं | यह गति बिना उस वस्तु की सहयोगता के, जिसकी 
खोज में वह है, कुछ भी नहीं कर सकती। थह सृष्टि सत्य 
और सौन्दर्य के लिए उपासना कर रही है। इसी ध्येय को 
' प्राप्त करने के लिये इस गति का सच्जार हुआ है। इस गति का 
सम्चार अनेक घाधाएँ पढजाने के फारण अपने आप नहीं हो 
सत्र ता। और जब इसे सहयोगवा की सहायता मिल जाती है 
ओर जब इसे सहयोगता की सहायता मिल जाती है तो प्राकृ- 
तिक सौन्दर्य उत्पन्न होता है और उसके साथ ही साथ मलुष्य , 
की आत्मा में विकास होता है। 

गेहूँ के उचित उपयोग करने पर और अधिक गेहूँ की 
वैदाबार हुई; गुलाब का पौदा लगने से सौन्दर्य्य और सुगन्धता 
का आगमन हुआ और भलुष्य को ठीक मार्ग पर चला कर 
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व 


उसके हृद््न में प्रेम उत्पन्न किया गया। यह गति के कारण 
नहीं परन्तु (४४७ का विरोध होने के कारण गेहूं में घुन लग 
जाता है, पुष्प खिलने से पूर्वे ही मुरका जाता है.और मलुष्य 
पाप चेष्टा करने लगता है। यह गेहूँ का स्वभाव नहीं है कि वह 
न उगे था पुष्पका कि बह न फूले या सलुष्य का कि वह बुरा 
बने | इनसे केवल यही ज्ञात होता है कि सही मार्ग पर काय्ये 
नहीं किया गया। 


ध्येय, जो बहुत दूर हे तथा अदृश्य है। 

यह सत्य है कि बहुधा अपने ध्येयं का ठीक मार्ग निःम्।ित 
करना अत्यन्त कठिन हो जाता है। सम्भव है वहां तक पहुंच 
ने मे. सदियां लग जावे और वहां तक पहुंचने का मांगे अत्यन्त 
भयानक तथा अन्धकार मय हो परन्तु हसें इतना तो अवश्य 
विश्वास है कि प्रत्येक कार्य में ऐस्वर्य का प्रभाव पड़ता है। 

अब हमें ठीक तौर पर पता लग गया कि यद्द शब्द “दिशा”? 
हमे सह मार्ग पर ले जाने -से कितनी सुगमवा कर सकता है | 
बसी के आधार पर हम कह सकते हैं कि वह सृष्टि जिसमे 
हमने जन्म लिया है, ज्ञान से भरो हुईं ओर धार्मिक है। हम 
पूर्ण रूप से अन्धुकार में नहीं है। गति के पीछे गति सद्वारक 
है; प्रत्वेक वस्तु का सहायक मस्तिष्क है। सम्भव है, हसे अपने 
प्र्नों के पूर्ण उत्तर न मिल सके फिर भी चूँकिं हम यह जीनते 
हैं कि प्राकृतिक-गति द्वारा विद्रोह शान्त हो सकता है, भर्दापन 


घ० मनुष्य की भावनाएँ 


सौन्दर्य में परिषर्तेन हो सकता है, मनुष्य स्वार्थता को छोड़कर 
सहयोग दे सकता है, निरबेल से शक्तिवान हो सकता है और 
क्रज्ञान भी विद्वान हो सकता है, अतएव हम को विश्वास है कि 
जीवन एक बहुत बड़ी वस्तु है| 


बुद्धिमान यात्री एक दिन ध्येय में सफल होगा। 

यात्री बुद्धिमान वह है जो यात्रा आरम्भ करने से पूर्व 
अपना पहुँचने का स्थान निश्चित कर लेता है। चाहे वह एक 
गरालत सार्ग पर जाने वाले से अधिक गलतियां करे, फिर भी 
चह ठीक दिशा में जा रहा है और ०क न एक दिन वह अवश्य 
अपने निश्चित स्थान पर पहुंचेगा दिशा ही जीवन की आत्मा 
है। इसी को मनुष्य भाग्य कह कर पुकारते हैं । 





पृष्ठ अध्याय 
दूरी 


एक रात्रि की घटना है कि एक स्त्री ने एक आगन्तुक से 
कहा “हमारा डाक घर हमारे मकान से लगभग आधा मील 
होने के कारण हमें बढ़ो परेशानी उठानी पड़ती है ।” 
. उसी समय उसके पति ने कमरे के अन्दर पेर रखते हुए 
रहा "में अभी शनि नक्षत्र की ओर देख रहा था, वाह्तव में 
घक देखने योग्य दृश्य है।” इस पर उस आगनन्‍्तुक ने कहा 


द्री ४१ 
यह नक्षत्र तो तुम्दारे डाकघर से भी दूर है /” इस पर 
4४६00०7॥७/ ने उत्तर -दिया कि वह नक्षत्र सूच्ये से आठसो 
तेरासी मील है । 

दूरी अ्रसुविधाजनक भी है और -अत्यन्त आनन्द दायक भी 
है। थक जाने पर एक मील भी अत्यन्त दुःखदायी होता दे और 
एक पैरने वाले को जब कि वह भँवरों के चक्कर में आगया है, 
पाव मील भी कष्टदायक होता है। परन्तु साथ्र ही साथ यह 
कितनी आनन्द दायक बात है कि सूर्य्य पृथ्वी से बहुत अधिक 
दूर है अन्यथा प्रीष्म ऋतु मे रहना दुस्सह हो जाता है । 

दूरी के विषय मे एक विचित्र बात यह है कि यह केवल 
काल तथा अवसर पर निर्भर है। सान लो कि तुम एक शहर 
से तीस मील की दूरी पर हो और वहां तक पहुंचने के लिए 
केवल एक बैलगाड़ी दी काम में आसकती है तो यह दूरी प्र थ्वी 
और चन्द्रमा के अन्तर के समान प्रतीत होगी। ,परन्तु यदि 
तुम्हारे पास एक बढ़िया घोड़ों की जोड़ी हो तो उस शहर तक 
पहुँचना फेवल एक दिन का-काम है। यदि तुम्हारे पाल एक 
अच्छी मोटर हो, तो वहां तक पहुँचना केवल प्रातःकाल की 
सेर है; और यदि एक वायुयान हो, तो शहर को ऐसे समभिये 
जैसे अगला मील का पत्थर हो। 

प्रत्येक वस्तु की तरह, दूरी भी एक दूसरे से तुलना कर के 
ही समझ से आसकती है। लन्दून न्‍्यूयाक से क्राफी दूर दे परन्तु 
के वेक लिवरपूल से उतना दूर नहीं । परन्तु यदि एक मार्ग पैदल 


४२, मनुष्य की भावनाएँ 


चत्त कर समाप्त किया जाय और दूसरा वायुयान 'द्वारा, तो 
पहिल्ली दूरी दूसरी से कई गुनी अधिक हो जाती है। 

दूरी पर विचार करने का एक और विचित्र सा हे।एक 
विद्यार्थी ने एक लेखक से एक समय कहा “जलयान के दार्रा 
एक अंग्रेज और एक भारतीय एक दूसरे से बहुत दूर होगयें 
हैं।” उसका क्या तातपये था ? पूचीन समय में अंग्रेज यात्रा 
करने के पश्चात्‌ भारत से बहुत काल के बाद वापिस जाते थे 
जिसका यह परिणाम होता था कि वे भारत में भारतीयों के 
साथ बहुत समय तक रहते थे और एक दूसरे से भज्ती भाँति 
परिचित होजाते थे और साथ ही साथ दोनों में ज्ञान के लिये 
प्रेम बढ जाता था। परन्तु अब चू'कि यात्रा में बहुत थोडा समय 
लगता है, अंग्रेज प्र तिवर्ष अपनी माहभूमि को वापिस चले जाते 
हैं जिसके फल स्थरूप वे भारत को अपना घर नहीं सममते, 
जिसके कारण अंग्रेज और भारतीयों के हृदय एक दूसरे से , 
बहुत दूर होगंये है । ह 

यह हादिक दूरी विचारनीय है | तुम एक मनुष्य को वर्षो 
से जानते दुए भी उससे 'भलिभांति परिचित न हो। एके कोई 
शेसी वस्तु है जिसके हारा वह तुमसे प्रथक रहता हैं। परन्तु 
साथ ही साथ यह भी सम्भव है कि तुम' एक सनुष्य 'से पहिली 
बार के केवल आधा घंटे के वातालाप से ही उसके विषय मे 
हर एक बात का पता लग क्षाय | उसमें कोई ऐसी शक्ति है 
जिसके द्वारा तुममें और उसमें अन्तर नष्ट होज्ञाता है। यह, 


- दूरी श्३्‌ 
शक्ति भयानक नहीं, है । ऐक ऐनी शक्ति जो दो आत्माओं की 
आपस की दूरी नष्ट करता है, घनिष्ठ प्रम है। और अपना कार्य 
सफलता पूर्वक समाप्त करने के लिये यह आवश्यक है कि वह 
शक्ति निरवार्थता से भरी हुई होनी चाहिये। 

इस धार्मिक दूरी का एक और गुण है जो अत्यन्त दिलचस्प 
है | एक अज्ञान पुरुष ओर मानुधिक जीवन का सर्वोच्च आनन्द 
अकथलतीय है ! ब्रिटिश विचित्रालय के एक विशाज्न पुस्तकालय 
में खडा हुआ एक जज्ञली पुरुष उन पुस्तकों के आनन्द और 
सौन्दर्य से उतना दूर होगा जिंतना कि देहली की एक मकखी 
न्यूया्क से | एक बच्चा जिसने पढना अभी आरम्भ ही किया हो, 
एक ऐसी वस्तु तैयार कर रहा है जिसके द्वारा उसका दूर 
की वस्तुओं से घनिप्ठ सम्बन्ध होगा। वह चाहे निर्धन हो, फिर 
भी सोलोमन (50]0907) से धनी है; वह चाहे निर्बेल हों 
फिर भो सेस्सन (5977507) से बलवान हैं; वह चाहें अनाथ' 
हो, फिर भी राजाओं का मित्र है ।| जैसे जलयान और वायुयान 
भौमिक अन्तर को कम करते हैं, उसी प्रकार शिक्षां धार्मिक 
अन्तर को दूर करती है । 


विश्व राजनीति का एक महान शब्द 
अधुनिक काल में शब्द दूरी? ज़यत की राजनाति में मुख्य 
शब्दों में से: एक है। इच्चलैण्ड (कशाहश्ाॉगापएे ) के अधिकतर 
निवासी यह-चाहते हैं कि यूरोप महाद्वीप के निवासी युद्ध का 


श्छ मनुष्य की भामनाएँ 


नाम भी न लें, घृणा त्याग दं, कठिन परिश्रम में लीन हो जावें 
ओर आनन्द पूर्वक जोवन व्यतीत करें । परन्तु फ्रान्स (79706) 
में कुछ पुरुषों का मत है “हां यदि तुम्हारे और जर्मनी के बीच" 
में उत्तरी सागर न होते, तो तुम कुछ और द्वी कह्दते | यदि शरत्रु 
हारे द्वार पर बैठा हो तुम्हारा हृदय फ्या कहेगा १” 

इस विरोध के उत्तर में हम जो, कुछ कहना चाहते हैं. उस 
से स्पष्ट है कि मनुष्य का मस्तिष्क शारीरिक दुरी को छोड कर 
आत्मिक दूरी की ओर आकर्षित होता जा रहा है। अंग्रेज इन 
फ्रांस ( 77800 ) के निवासियों से यह कहना चाहते हैं कि 
“यह सत्य है कि तुम हम से अधिक जर्मनी के समीप हो और 
तुम्हारी चिन्ताओं के साथ हमारी पूर्ण सहानुभूति है; परन्तु 
हमारा यह मत है कि आत्मिक विरोध के कारण तुम्हारी समी- 
पता और भी दुःखदायी है। यदि तुम आपस में मित्रता के 
भाव उत्पन्न कर लो तो यह आत्मिक विरोध नष्ट द्वो जायगा 
जिसके फलस्वरूप जर्मनी की निकटता तुम्हें न खटकेगी ।”? 

यह राष्ट्र संध में विश्वास रखने वालों के विचार हैं। हम 
तो यह कहते हैं कि युद्ध केवल उन राष्ट्रों में द्ोता है, जिनकी 
आत्माएँ एक दुसरे से बहुत दूर हैं और यदि किसी प्रकार यह 
दूरी नष्ट हो जाय तो आशा है कि इस प्रथ्वी पर शान्ति का 
सिंहासन उतर आये और मनुष्यों में एक दूसरे के अति 
सहानुभूति उत्पन्न होते लगे । हमारा तक॑ यदू है कि यदि रेल, 
जलयान, वायुयान, तार तथा बे तार के तार भऔमिक दूरी को 


दूरी भ्ध्‌ 
नष्ट कर सकते हैं, तो यह भी सम्भव है. कि मलुप्य की आत्मा 
यदि उन्नति के सार्गे का अनुसरण करे तो यद्द आत्मिक दूरी 
भी नष्ट हो जाय और जगत में शान्ति स्थापित हो जावे | 


उन तारों का प्रकाश, जो लाखों वर्ष हुए 
नष्ट हो गये... 


यही विचार सत्य धर्म में पाया जाता है। ऐसे भी मलुप्य 
हैं जिनका कहना है कि “यह मानना कितनी अज्ञानता है कि 
परमेश्वर हमारे इस छोटे से नक्षत्र की, जो कि इंथर (/;067 ) 
के महासागर में एक कण के बराबर है, कोई चिन्ता रखता हे । 
तारों के आपस के अन्तर का ध्यान करने से हमें तो यह विश्वास 
दोता है कि इस विशाल सृष्टि में हमाग कोई स्थान नहीं है । 

धवारे, इस छोटी सी प्रथ्वी से इतनी दूर हैं कि उनका 
सम्पूर्ण प्रकाश बारह गज की दूरी पर रक्खी हुई एक मोमबत्ती 
की तरह है। सव से समीप तारा सूर्यचक्र के व्यास से तीन 
सहस््र गुना दूरी पर है। तनिक इसकी ओर ध्यान दो; २००,००२ 
वर्ष कितने ही लाखों मील के सामने हैं । बहुत से तारे, जो हस 
आकाश में देखते हैं, लाखों वर्ष हुए नष्ट दो गये होंगे परन्तु 
उनका प्रकाश हस तक ईशथर के द्वारा अभी तक पहुँच रहा हें 
क्योंकि उन किरणों की यात्रा प्रथ्वी के निर्माण होने से पू्वे ही 
आरम्भ हो गई थी | और फिर भी मनुष्य परमात्मा के विषय से 
विचार करते हैं और मृत्यु के पत्थात्‌ जीवन की फल्पना करते हैं | 


श्द मनष्य को भावनाएं 


परमात्मा ही इस संष्टि की आता तथां निममाता है 


धर्म इन मनुष्यों को उत्तर देते हुए यह श्रश्न करता है तुम 
किस ग्रक.र स्वर में /'हुँच कर सूर्य चक्र का व्यास ज्ञात करते 
हो किस प्रकार सूर्य को नापते हो, क्रिस प्रकार नक्षत्रों की तोल 
मालूम करते हो क्रिस श्रकार अदृश्य तारों के स्थान निम्।ित 
करते दो ९ यह सब यन्त्रों द्वारा किये जाते हैँ । तुम ऐसे यन्त्रो 
का आविष्कार करते हो, जिनसे यह विशाल अन्तर कम हो 
जाते हैं, इसी प्रकार हम प्रम॑ ओर प्रार्थना द्वारा, प्राणी और 
सृष्टि निमाता के बीच का अन्तर नष्ट करते हैं। हमारी प्रथ्वी 
चाहे छोटी हो परन्तु यह सृष्टि का एक भाग है। चाहें एक ७४० 
वर्ष पुराना द्वी मनुष्य क्‍यों न हो, परन्तु उसके एक मस्तिष्क है 
और बह भी वास्तविक है। और मस्तिष्क के अतिरिक्त कौनसी 
वस्तु वास्तविक है ? कुछ नहीं; दूरी भी नहीं । 

इससे यह परिणाम निकलता है कि मनुष्यों का अब यह 
विश्वास नहीं है कि परमात्मा सर्वेशक्तिमान होते हुए भी चूँकि हम 
से बहुत दूर है, वह न त्तो हमें देखता है. और न हमारी चिन्ता 
रखता है। हम उसे सम्पूर्ण सृष्टि की आत्मा ससभते है। और 
यह हम खयाल करते हैं कि चाहे हम अपने हृदय के विचार और 
हृदय की इच्छाओं को किसी से न कहें, फिर भी वे परमात्मा 
के कानों तक पहुँच जाते हैं ओर चाहे हम उसके बताये हुए मार्ग 
का अनुसरण न करे, फिर भो वह हमारी चिन्ता रखता है। 


दूरी शी 

परमात्मा के ऐश्वर्य का विचार विज्ञान के युग से पूर्चे ही 
मनुष्यों को पता था | 

सृष्टि के निर्माता और जीव में केवल पाप के ही कारण 
कुछ अन्तर है | परन्तु वह अन्तर भी नष्ट हो सकता है यदि 
हृदय अपने किए हुए पर विचार करे | 

दूरी केवल उनके लिये है जो बहुत दूर हैं। हमारे साहित्य 
की ओर ध्यान देते हुए कालिदास और आधुनिक कवियों मे 
विशेष अन्तर नहीं, कवियों और गणितज्ञों के लिये प्रथ्वी और 
आकाश में कोई अन्तर नहीं । जो भलमंसाहत से प्रेम करते 
हैं, उनके लिये मनुष्य और परमात्मा 'में कोई अन्तर नहीं। 
जेसा ईन्सटीन (805027॥) आदि विन्नानवेत्ताओ ने सिद्ध कर 
दिया है, अन्तर का अन्दाजा केवल तुलना से हो सकता है । 
यूरोप के एक साधारण निवासी और अफिका के एक साधारंण 
निवासी में बहुत अन्तर है परन्तु चह अन्तर उतना अधिक 
नहीं जितना कि योरोप के उस निवासी और केल्विन (९७।७४॥) 
या पेस्टूर (085८०) में है। अन्तर का नाश करने के लिए 
अज्ञानता को दूर करना चाहिये। हमारे मल्लाहों ने उस अज्ञा- 
नता को दूर कर दिया, है जिसके कारण जड़ली तथा असभ्य 
पुरुष और जो वृक्षों के नीचे मिवास करते थे, हमारे 'अन्वेषकों 
ने उस अज्ञानता को दूर कर दिया है, जिसके आधार पर मनुष्य 
तार तथा टेलीफौन पर विश्वास करते थे; हमारे डाक्टरों ने 
उस अज्नानता के। न४ कर दिया है जिससे मनुष्य जादू के फन्‍्दें 
में फेंसे हुए थे और हमारे विचारनाय पुरुष उस अज्ञानता को 
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दूर करने का प्रयत्न कर रहे हैं जिसके द्वारा राष्ट्रों में एक दूसरे 
के प्रति घृणा, है ष तथा भय के बीज सदैव उपकते रहते हैं। 

प्रेम और ज्ञान प्रत्येक प्रकार के अन्तर पर विजय प्राप्त 
कर सकते हैं। इस शब्द का अर्थ है “मिन्न २ खानों पर खडा 
होना ।” यह मनुष्य के सस्तिष्क की व्यवख्था प्रकट करता है। 
थदि बह व्यवस्था प्रेम और अभिलाषा की हो, तो मनुष्य में 
एक दूसरे के मति,सद्भावों का उत्पन्न होजाना प्राकृतिक ही है। 

विशाल अन्तरों का विचार उस सस्तिष्क को चिन्तित नहीं 
कर सकता जिसको यह विश्वास है कि अन्तर ,केवल मालुषिक 
सष्टि है। एक तत्वशास्त्रक्ञ एक ज्योतिर्विज्ञानिक से यह सुनता 
है कि प्रथ्वी दो हजार लाख सील दूर दो कोनों तक यात्रा करती 
है। बह रसायन से यह सुनता है कि एक सीधा रेखा की एक 
इच्ध जगह को घेरने के लिये लाखों परमारु (8६०08) की 
आवृश्यकता पडेगा और इस अत्येक कण में बहुतेरे विद्युतांश 
( 2००८४०॥७ ) हैं, ज्ञिनको जगह बदलने के लिये इतना स्थान है 
जितना कि पृथ्वी फो आकाश मे । और वह मनुष्य इन विचित्र 
बातों को सुनकर किद्धितमात्र भी आश्चये में नहीं होता क्‍योंकि 
बह सम्पूर्ण जगत को मस्तिष्क की सृष्टि सममने लगा है। 

अतएव, एक शान्त हृदय से वह विशाल तथा छोटी बस्तुओं, 
को देखता है परन्तु उसका यह विचार नहीं है कि प्रत्येक वस्तु, 
का एक दूसरे से अपरिमित अन्‍्तर है परन्तु उसका दृढद विश्वास 
है कि सब वस्तुयं मिलकर एक ही हैं। 


धान ४६ 
पत्तम अध्याय 
स्थान 


बच्चे आरम्भ में गेंद या एक पत्थर के टुकड़े से खेलते हुए 
यह देखते हैं कि उसमें कितनी दूर फेकने की शक्ति है। एक और 
भी अच्छा खेल है परन्तु वह बहुधा खेला नहीं जाता, वह दै-- 
एक मनुष्य अपने विचारों को कितनी दूर फेंक सकता है। इस 
खेल का भी अयुभव करो ओर फिर यह प्रतीत होजायगा कि 
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इन दोनों प्रकार के खेलों में कितना कम अन्तर है । 


उदाहरणार्थ, शब्द 'स्थान! को लीजिये | तुम इस शब्द से 
भी अन्य शब्दों की भाँति परिचित हो, परन्तु कया तुम्दार 
मस्तिष्क ने कभी इस शब्द पर ध्यान पूर्वक विचारने के लिए 
दो मिनट व्यय किये हैं। अधिक विचार फरने के पूर्व, अपने 
मेत्र एक क्षण के लिए बन्द करलो और इस शब्द का अपने 
मनमें दो तीन घार उधारण करो और फिर देखो कि तुम अपने 
विचार इस वस्तु में, जिसको स्थान कहते हो, कितनी दूर तक 
लेजा सकते हो | 
सम्भव है कि तुम अपने विचार एक इस्न दूर भी नहीं 
/ लेज! सकोगे वनों जहां हो वहीं स्थिर रहोगे, जैसे एक सरेश की 
गेंद कितना ही फेंकने का प्रयत्न करने पर, दवाथ पर चिप जाने” 
के पश्चात्‌ नहीं छूट सकती | स्थाने ! यह क्या है ? क्‍या ऐसी 
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भी कोई चस्तु है ? यदि है तो यह एक ऐसी वस्तु है कि कोई भी 
मनुष्य उसे नहीं समझ सकता । 
कुछ दिन हुए, एक दशवर्षीय चतुर बालिका से हमने यह 
प्रश्न किया “शब्द स्थान का प्रयोग करते समय तुम्हारा: क्‍या 
तात्पय होता है ९? उस नन्‍हीं सी बालिका ने उत्तर दिया 
“अपने मौजे का छिद्ग ।” 
उत्तर अनुचित न था । शब्द स्थान? का प्रयोग करते समय 
हमारा बहुधा तात्पर्य दो वस्तुओं में अन्तर से होता है। हम 
कहा ही करते है कि अमुक पुरुष के दोनों नेन्नों के बीच. मे 
अधिक स्थान है, अथवा इस कमरे के द्वार और खिडकी के 
बीच का स्थान इतना कम' है कि एक बिल्ली भी भली पुकार 
नदी भूल सकती | 
परन्तु एक पुकार का और स्थान है. जो बहुत दूरियों का 
अन्तर है। एक ऐसे पुकार के स्थान के विपय में हम वास्तव में 
क्या जानते हैं। ऐसे दूर स्थान पर, जिसको मनुष्य नापने में 
असमथे है, अपने विचारों को लेजाना कोई सुगम कार्य नहीं । 
एक भ्रश्न के द्वारा ही, हमे अपने ज्ञान का पता लग जायगा | 
४हम स्थान के विषय में क्‍या जानते हैं? “हमें ज्ञात है कि 
भिन्न २ राष्ट्र के मनुष्यों ने एक ऐसी भाषा का अविष्कार किया 
है, जिसको उनके अतिरिक्त और कोई भी नहीं समझ सकता 
और केवल इसी रहस्य मयी भाषा में शब्द स्थान का अर्थ कुछ 
समम में आसकंता है। इस शब्द के विषय में प्रत्येक मनुष्य 


स्थान ६१ 


थोड़ा बहुत विचार कर सकता दै। परन्तु .बिना गणरिणत की 
रहस्यमयी भाषा का ज्ञान किये हुए कोई भी मनुष्य स्थान के 
विषय में इतनी स्वतन्त्रता पूवेक तथा स्पष्टता से विचार नही 
कर सकता, जैसे कि क्रिकेट के विषय मे। : 
' अब, इसके द्वारा हमे एक और नई बात मालूस होती है । 
इससे हमें ज्ञान होता है कि साधारण भाषा जीवन के रहस्यों 
“को सममने में असमर्थ है; उसके द्वारा हम केवल अपने विचार 
प्रकट ही कर सकते हैं । एक ज्योतिर्वैज्ञनिक ( 8जञाणाणा«/ ) 
हमें, तारों के विषय में कुछ भी नहीं बतला सकता था, यदि 
उसने उन आकाश के प्राणियों से गणित भाषा मे चार्ताज्ञाप 
न किया होता । परन्तु कबि केवल उत्तेजित करने वाली भाषा 
“का प्रयोग करके हमे आकाश प्र णियों के रहस्य तथा गुण और 
गौरव का ज्ञान करा सकता है । 
कुछ मनुष्यों का सत है कि स्थान जैसी कोई वस्तु नहीं-- 
यह केवल मनुष्य के मस्तिष्क से केवल एक ब्रिचार ही विचार 
है। कुछ वर्ष हुए उस समय तक विश्व के बहुत से योग्य पुरुषोंका 
यही विचार था। परन्तु अब'परिवर्तन हो गया है और तत्व- 
शाखज्ञ (2]70507॥6) अब यह कहते हैं कि स्थान का सम्बन्ध 
समय के साथ है और यह स्ष्टि असीम होते हुए भी 777६6 है । 


तारों से भरे हुए. आकाश के डारा विचार करना 


' परन्तु स्थान एक ऐसी, चस्तु है जिसका हमे ज्ञान हो सकता 
है और यह देखने योग्य है कि एक ऐसे विशाल रहस्य के विपय 
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में उत्पन्न हुए विचार साधारण भाषा में कहां तक प्रकट किए 
जा सकते हैं| 

सम्भव है कि तुम यह कहने लगो कि “जब मैं स्थान के 
विषय को समझ ही नहीं सकता, तो उसके विषय में विचार 
करने से क्या लाभ ९ गणित से सम्बन्ध रखने वाली वस्तु के 
विषय में विचार “करने की भाषा का किस प्रकार प्रयोग हो 
सकता है ? “इसके उत्तर में हम यह कह देना अनुचित नहीं 
सममते कि गणित का किसी वस्तु से सम्बन्ध नहीं है। यदि 
फोई मलुष्य सामुद्रिक यात्रा का कोई पदाधिकारी नहीं है, तो 
फ्र्या यह आवश्यक है कि वह लहरों में तेरने के सुख से वख्ित 
रक्खा ज़ाबे ९ कदापि नहीं। सद्भीत विद्या की ओर विचार 
करो-। प्ह हमें अत्यन्त आनन्ददायक प्रतीत होती है और यदि' 
कोई मनुष्य इसे विज्ञान का चोग़ा पहिना कर हमारे मनोविनोद 
फी यात्रा को केस करना चाहता है, तो हम उसकी हँसी उड़ाते 
हैं। मनुष्य के विचारने की भाषा का मानुषिक जीवन की 
असन्नता से गहरा सम्बन्ध है। आओ हम उसी भाषा के द्वारा 
स्थान के विषय में विचार करे । 

परमात्मा की एक अति सनोहर परिभाषा 'है जिसके 
अनुसार “उसका केन्द्र प्रत्येक स्थान पर है; परन्तु ब्यास कहीं 
नहीं। एक बहुत बढ़ा , गोलाकार को ध्यान में लाओ। उसका 
केन्द्र तुम्हारा हृदय है। अपने विचार उस केन्द्र पर रख दो 
और अपने विचारने की शक्ति को दूर जाने की स्वतन्त्रता दे दो, 


स्थान ६३ 
ताकि वह एक ऐसा बिन्दु हू'ढले जहां पर एक गोलाकार 
खिंच जावे । 

तुम्द्दारी शक्ति शुक्र (४८०७७ या कार्तिक ((०४७) तक पहुँच 
जाती है परन्तु वहां स्थिर नहीं रद सकती क्‍यों कि वहा से दूर 
शत्रि ( 5४77 ) है। यहां से उड़कर वह विचारने को शक्ति 
बहां तक जावेगी परन्तु केन्द्र हृदय में हो रहेगा और मार्ग में 
अनेक नक्षत्न तथा सूर्य्य मिलेंगे जो कि प्रृथ्यी पर दूरबीन 
( 7००४००.७ ) से भी स्पष्ट नहीं दिखलाई पड़ते । परन्तु हमारे 
ज्ञान की अन्तिम पहुँच पर भी कोई रुकावट नहीं दिखलाई 
पड़ती-मार्ग अब भी खुला हुआ है। आशा नहीं कि गोलाकार 
पूरा ही जावेगा । 


जहां ध्यान एक असीम स्थान में 


दृढ नहीं रह सकता 


परन्तु मान लो कि अन्त भे यदि तुम्हारी विचारने की 
शक्ति एक दीवाज अथवा चट्टान के आजाने से रुक जाती है, 
तुम अपने आप कहने लगोगे कि “इस द्‌ वाल के दूसरी ओर 
भी अवश्य कुछ होगा” या मुझे आश्चर्य हे कि इस चहान से 
आगे क्‍या है ९”यह तो हमें विश्वास है ही कि कोई सी विशेष 
वस्तु शून्यता में समाप्त नहीं हो सकती और शूल्यता जैसा कोई 
शब्द ही नहीं है। 


ज्णी 
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कवि इस शब्द स्थान का यही अथे समम्कत कर श्रयोग करते 
हैं। इस शब्द से उनका तात्यर्य एक असीम मैदान से है, जहां 
' घर विचार हृढ़ः नहीं रह सकता । उन्हे इस बात का जान नहीं 
कि यहे स्थान सदेव उसी इथर ( 7६7८ ) से भरा रहता है। 
वे हमें यह नहीं बतलाते कि उन्हें इस विषय का कुछ ज्ञान है 
अथवा नहीं; परन्तु वे हमें विश्वास दिलाते हैं कि इस स्थान की 
असीमता का विचार करना इससे सुगम है कि उस स्थान के 
चारों ओर सीमाएँ हैं, जिसके आगे कुछ नहीं है । 
+ कुछ नहीं के विषय में कौन विचार कर सकता है ९ कौन 
मंनुष्य ऐसे गोल आकार को ध्यान से ला सकता है, जिसके 
बाहर सर्वशक्तिमान परमात्मा की शक्ति काम नहीं देंती १ ऐसा 
कौन प्राणी विचार कर सकता हैं कि सृष्टि का निर्माता एक द्वार 
पर खड़ा हुआ खोलने के लिये आवाज़ दे रहा है, परन्तु वह 
द्वार सदैव के लिए उसके लिए बन्द है, परन्तु किसने बन्द 
कर रक्खा है ? 


.कवि की दृष्टि और सृष्टि के रहस्य 


जब सनुष्य यह कहते है कि स्थान के अथवा परमात्मा के 
विषय में वास्तविक चुद्धिमत्ता से ब्रिचार करना असम्भव है, 
तो हमारा उत्तर यह है कि हम में से कुछ के लिए उनके विषय 
में विचार न करना असम्भव हैँ । हमारा मस्तिष्क यह सोचने मे 
सर्वेधा असमर्थ है कि सृष्टि का आरस्म स्थान से हुआ या 


स्थान पद 


जीवन से | हमारी श्रफृति ही ऐसी है. कि हमार ध्यान में ऐसा 
कभी नहीं आ सकता कि सृष्टि के पूर्व छुछ भी नहीं था। 
स्थान ! क्‍या यह गोली ईथर (700०) से भरा हुआ है ? परन्तु 
यह गोला किसमें तेर रहा है? इस हमारे सम्पूर्ण विशाल 
जगत के बाहर भी ईथर है; तारों से परे भी इधर (207०) है । 
यदि इंथर का दूसरा किनारा, सृष्टि के चारों ओर एक गोला 
बना रहा हो, तो उससे परे क्‍या है १ तुम्हारा कहना है कि यह 
नियमित हद परन्तु फिर भी विवश हो कर कहना पड़ेगा कि यह 
असीम है। कवि का उत्तर है कि यदि रृष्टि नियमित है तो 
उसके चारों ओर सीमा है और यदि वह 'असोम है तो 
अंनियमितं है। कवि अपनी विचार शक्ति का प्रयोग करता 
है और तत्वशास्रज्ञ ( 729]08077०7 ) अपनी बुद्धि से काम 
लेता है। इस विषय सें कवि का अनुसरण करना अधिक 
सुगम है। * 

क्योंकि स्थान के विषय में तुम अपने विचार स्पष्ट भाषा में 
प्रकट नहीं कर सकते, इसलिए यह्‌ आवश्यक नहीं कि उस दिशा 
में तुम अपने विचार दौड़ाना ही छोड दो । कब कोई मनुष्य 
अपने विचारों से कद्दता है कि “तुम उन विषयों पर काम करोगे 
जिनको में समझता हूं? तो समझ लीजिये बह अपना क्तेन्य 
पूरा कर रहा है। 


६६ मनुष्य की भावनाएँ 

अपने मस्तिष्क से' आश्चर्य का विचार 

"निकाल देने से आपत्ति 

अनेक विज्ञ।न के नेताओं ने अंपने आपको वृद्धावस्था में 
अत्यन्त हीन तथा शोचनीय दशा में पाया है क्‍योंकि युवाबस्था 
में वे काव्य और सल्भीत से बिलकुल प्र म ही न रखते थे और 
अपनी.बुद्धिमत्ता के कारण उन्होंने विचार शक्ति और आश्रये 
को अपने मस्तिष्क में स्थान ही नहीं दे रक्खा था। एक और 
विचारणीय विषय है और वह है कि वैज्ञानिक अन्वेषण के लम्बे 
भार्ग पर प्रत्येक थोड़े से गजों की दूरी पर ऐसे सिद्धान्त पाये 
जाते हैं जो वेद के समान सत्य समझे जाते थे परन्तु अब उनमें 
भी सन्देह होने लगा है। इससे यह सिद्ध होता है कि केवल 
मनुष्य की बुद्धि सत्य के झार्ग पर नहीं लेजा सकती | 

हमें विज्ञान फे वशीभूत नहीं हो जाना चाहिये। आधुनिक 
विज्ञान भी गलत हो सकता है। सब से बड़े चैज्ञानिक के 
सिद्धान्त भी सस्भव है पचास वर्ष पत्मात असत्य सिद्ध हो: 
जायें यहां तक्क कि उस महान देैज्ञानिक सर आइज़क न्यूटन 
(57 ]588० ९९४४४०४)को भी असत्य का उपदेशक समझा जाने 
लगा है । यह कोई भी विश्वसनीय रूप से नहीं कह सकता कि 
वास्तविक सत्य क्या है। हमारे सही से सही विचार के फल 
और सत्य अन्वेषण सत्य के क्षेत्र. में केवल कुछ अंश में 
विजय है| 


स्थान ६७ 

यह सदैव ध्यान में रखना चाहिए कि हम केवल वस्तु का 
अंश ही सममने की योग्यता रखते है। यदि हमें पृथ्वी के 
विषय में।पूरा ज्ञान है, तो वह ज्ञान, सृष्टि के ज्ञान का एक बहुत 
ब्लोटा सा अंश है.। इन सब अंशों का योग करने से प्रतीत होगा 
कि योगफल एक चहुत छोटी राशि ह। 


सृष्टि मनुष्य का आत्मा के मनोविनोद का स्थान हे 


गोयट (506४०) ने एक स्थान पर लिखा है कि प्रत्येक 
मनुष्य से. जो सष्टि को समझाने का प्रयत्न ऋग्ता है, उसका 
कहना है “प्रिय मित्र | तुम और मै समान अवस्था में पड़े हुए 
है; किसी विशेष,विपय मे तुम ज्ञानी तथा शक्तिवान्‌ हो सकते 
हो परन्तु पूर्ण स्तष्टि का जो अंश तुम समझ सके हो, उतना 
ही अंश सें समझ सका हूँ ।? सम्पूर्ण र्वृष्टि प्रत्येक सनुष्य की 
आत्मा के मनोविनोंद के लिए स्थान है । 
अपनी विचार शक्ति उत्सन्न करो । निर्मेल महासागर पर 
चन्द्रकिरणों के सौन्दर्य का अजुभव करो, चाहे तुम्हे पूर्ण रूप 
से विश्वास द्वो कि चन्द्रमा एक अजीब और शून्य जगते है। 
सूर्योदय की निराली छटा का अनुभव करो, गुलाब के पुष्प को 
सौन्दर्ग॑दा का और सर्ज्नौत की उत्तेजना का अनुभव करो; 
काव्य के गौरव और गृह सुख के मूल्य का अनुभव करो, चाहे 
, तुम्हे विज्ञान के सिद्धान्तों का विशेष ज्ञान ह। और तुम सृष्टि 
के विचार रखागरित. क्री माषा में परिखित कर सकते हो। 


द्द्द मनुष्य की भावनाएँ 


यदि तुम कमरे का द्वार बन्द करके ईन्संटीन (स्ाए5/७॥) 
के सिद्धान्तों से भरी हुई पुस्तक का अध्ययन करने लगो. तो 
स्थान के समान एक शब्द तुम्हें पागल बना देगा; परन्तु वही 
शब्द तुम्हारे हृदय में वीणा की एक मनन्‍्कार उत्पन्न कर देगा 
यदि तुम शुक्लपक्ष की एक रात्रि को चान्दनी के प्रकाश में एक 
चाटिका में जाओ और तारागणों से भरे हुए श्राकाश की ओर 
अपनी आंखें उठाकर देखो और अपनी आत्मा में यह विचार 
करलो कि किसी प्रकार की कोई भी भाषा सृष्टि के रहस्यों को 
पूर्णतया नहीं बतला सकती। 
यदि तुम्हारी इच्छा है वो अपने माजे के छिद्र को स्थान का 
एक भाग कह सकते हो । परन्तु इतनी अज्ञानता न करना कि 
उस छिद्र को सम्पूर्ण स्थान ही समभने लग जावो। तुम 'यह्‌ 
विचार कर सकते हो कि यह भौमिक सृष्टि असीम नहीं है, 
परन्तु यह कभी ध्यान में भी न लाना कि इस सीमा से बँधी 
इ सृष्टि के बाहर कुछ भी नही है। 


एक विशाल रहस्य ओर उसका मस्तिष्क के 
ऊपर प्रभाव 


स्थान का विचार उस प्रकार करो जैसे अविनाशी का, 
जिसका न केवल आरम्भ और अन्त ह। नहीं होता, परन्तु उसकी 
प्रकृति से आरम्भ अथवा अन्त होना ही नहीं चाहिये। अपने 
आशचये के विचार में शक्ति डालने के ,लिये स्थान के विचार 


स्थान ६६ 


का प्रयोग करो । अपनी विचार शक्ति मे उन्नति करने के लिए 
उसका प्रयोग करो, ताकि तुम अपने आपको एक अनन्त जीवन 
का उत्तराधिकारी सममने लग जाओ | स्मरण रक्खो कि तुस 
एक ऐसे गोले के केन्द्र पर खड़े हुए हो, जिसके घेरे (तक पहुंचन 
लिये मनुष्य में शक्ति नहीं है। यह भी स्मरण स्क्खो कि 

स्थान के इस असीम राज्य में बही काननन जो इस सृष्टि में 
पयोग किये जाते, काम में आते हैं। इस प्रथ्वी के एक बहुत 
विचार करने वाले पुरुष नें कहा था कि इन्‍्दीं कानूनों के द्वारा 
मनुष्य के मस्तिष्क मे बुद्धि उत्पन्न होती दे और हृदय को 
सन्तोष तथा हे । 

पत्येक स्थान पर प्रत्यंक वस्तु पर तथा प्रत्येक कांग पर 
शक्ति का शासन है। और इसी शक्ति के द्वारा चाहे यह कितनी 
बलवान क्यों न हो भाछ हृदय पर शासन दोता है. और पुष्प 
और  पक्तियो में सौन्दर्य दिया जाता है। स्थान हमारे ऊपर बोक 
नहीं डालता; यद्द हमारे मस्तिष्क में नवीन ज्योति उत्पन्न करता 
है और हमारे विचारों का हृढ बनाता दे । 

अपने जीवन के अन्त काल तक कवि का अनुसरण करो 
और देखो कि इस स्थान मे, इस आकाश में कितनी दूर तक 
तुम्हारे विचार पहुँच सकते हैं । 


वश मम 


७८ मनुष्य को भावनाएं 


अष्टम अध्याय 
सख्या 

पाठशालाओं में पढाये जाने वाले विषयों में से अक्लुगणित 
सबसे अधिक मंदमती है। फिर भी उसके अध्ययन का सम्बन्ध 
जीवन के एंक बंडे रहस्य से है। 

चर्णोमाला के आविष्कार से पूर्व अझों का आविष्कार 
हुआ; अ, इ, उ के आगमन से पूर्व १, २, ३.का आगमन 
हुआ । एक बच्चे ले आम शब्द उच्चारण करने से पृर्वे अपने 
पैर के अंगूठे गिनना सीखा था। हम यह कह सकते हें 
कि मनुष्य का सबसे प्रथम बुद्धिमता का कार्य यह ज्ञान था 
कि वस्तुएँ भागों से विभाजित हो सकती है। फिर, भी 
वर्णेमाला का बहुत काल हुए आविष्कार हुआ था और 
भनुष्यों ने ऐसी २ पुस्तकें लिखीं जो अमर हैं; अछ्डों से लाभ 
बहुत काल के पश्चात्‌ हुआ ! 

पाइथैगोरास ( 777४॥०98००४ ) मिश्र के निवासियों का 
ऋणी था । वह पुजारियों के पास गया था न कि उनके देवताओं 
की पूजा करने के लिए परन्तु उनके रहस्य में गुप्त ज्ञान के कण 
हूँ ढ़ने के लिए | 

संख्या का अर्थ ! हम कहते है कि अमुक पुस्तक की पूंछ 
संख्या इतनी है, कि अमुकर क्षेत्र इतने एकड है, कि अमुक्‌ जहाज 
इतने मन भारी है। दम तारे गिनते है; हम विद्युत की जो लैम्प 


संख्या ७१ 


में जलाई जाती है, संख्या प्रतीत करते हैं | हम अमुक खिड़की के 
बनाये हुए रन ((रेणा७) की संख्या करते हैं। हम अपने शरीर 
की हृड्डियाँ मिनते हैं, अपने मुँह के दांत और हाथों की अंगु- 
लियॉ गिनते हैं । 

एक ड्रिल सिखाने वाला कह्दता दै “गिन जाओ” और खडी 
हुई पल्टन अपना शिर हिलाती हुईं कद डालती है, एक, दो, 
तीन" हम एक अनजान शहर में एक भरे हुए होटल में 
जाते हैं तो हमारे साथ एक सनुष्य की तरह ज्यवहार नहीं होता 
परन्तु संख्या के अनुसार ! दम रुपया चुकाते समय नोटों की 
तथा सिक्‍कों की संख्या गिन कर देते हैं। यदि कोई मलुप्य 
किसी कार्य में विध्न डालता है तो वह अपने अनुकूल को बातों 
की संख्या को अपने विरोध को बातों की संख्या से तुलना करता 
है। एक लडका विज्ञान पर लिखी हुई एक पुरानी पुस्तक खोलकर 
पढ़ता है और उसे ज्ञात होता है कि वह तीन पस्तार की और 
पांच दिशाओं की एक विचिन्न दुनियां में निवास कर रहा है। 
एक छोटा सा बच्चा आश्चर्य करता है कि उसके दो नेत्र हैं परन्तु - 
केवल एक मुख । 

हमारे अल्येक काये में संख्या का समावेश है । हमारे हृदय 
में सदैव समय का ध्यान रहता है। घडी का लटकन सेव 
बजता ही रहता है । हमारे विचार हमारे मस्तिष्क में अम्ुक 
संख्या में फूलते हैं। हम कदमों की कुछ संख्या फे द्वारा चलते 
हैं। हमारे पलक उठते और गिरते है । हमारा श्वास दो प्रकार 
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का है । हमारे मुख से निकले हुए शब्द एकाइयां हैं, जिनका 
योगफल ज्ञात हो सर्कता है। हमारा मस्तिष्क दो भागों में विभा- 
जित है। हम स्वयं तीन हिस्सों में विभाजित हैं--शरीर, मर्ति- 
घ्क तथा आत्सा। ह 

यह संब संख्या के रहस्थ का कुछ अंश है। मनुष्य ने विश्व 
की और देख फर कहा कि एक तो प्रकाश है, दूसरा अन्धकार; 
एक नर है, दूसरा मादा; एक स्थिर है; दूसरा गति में; एक सीधा 
है, दूसरा टेढा; एक दाँया है दूसरा बांया; एक अन्त है दूसरा 
अनन्त; एक अच्छा, है दूसरा डुरा। यह सब 'एक दूसरे का 
विरोध हैं और यही संख्या के रहस्य का प्रथम ज्नुभव था 


संख्या के ज्ञान से आश्चर्यजनक कार्य 

संख्या के ऊपर मनुष्य के विचार से एक बहुत आश्चये 
जनक काये हुआ | सर्वे प्रथम, एक वस्तु के डुकड़े किये गये 
जिससे यह ज्ञातं हुआ कि.बंह वस्तु किन २ अंशों से मिलकर 
बन है । एक वृक्ष, हाथी या चट्टान के देखने के या उसकी एक 
वृक्ष हाथी या चट्टान सममने के स्थान में मनुष्यों ने अपने मन 
में यह विचार किया “ये देस्तुएँ क्रिन किन अंशों से मिलकर 
बली है. ? एक बृक्त हाथी से और एक हाथी चट्टान से क्‍यों मिन्न 
है ? इस प्रकार एक ऐसा क्रम आरस्म होगया कि मलुध्य को 
यह भी चिश्वास होने लगा कि प्रकाश की किरण भी अपने 
अंशों में विभाजित'की जा सकती हैं और उत्तसे पता लग सकता 


संख्या ७३ 
है कि ऐसी कौन २ सी चस्तुएँ हैं जिनसे ये किरणें बनती हैं और 
अब यह भी जात होगया है कि ऐसा कोई भी पदार्थ इस, ए्थ्बी 
पर नहीं है जो कि सूर्य मे न पाया 'जाता हो । 


प्राचीन तलशास्त््ों का आरम्भिक कार्य 
यह “विभाग की रीति” विज्ञान का अब एक अंश है। 
आधुनिक काल मे,कोई भी मलुष्य यह विचार नहीं करता कि 
कोई वस्तु अपनी सम्पूर्ण अवस्था मे भली भांति जानी जा सकती 
है। प्रत्येक समस्या के टुकड़े २ कर दिये जाते हैं और उसके 
अंशों की परीक्षा अलग २ की जाती है और इसके पश्चात्‌ उस 
वस्तु का पूर्णा परिचय ज्ञात हो जाता है । 
इस रीति के आगमन के पू्, प्रत्येक मनुष्य को जीवन की 
समस्या हल करने का स्वतन्त्र अधिकार था, जिस प्रकार उसकी 
*छा होती । यहो कारण है कि सम्पूर्ण प्राचनन तत्वशास्तर 
अन्दाजे से लगाए हुए है। एक मनुष्य अपनो इच्छानुसार चाहे 
जो कुछ कह सकता था। उसके दोष श्रकाशक केवल .वे ही 
मनुष्य थे, जोकि उसको उसके शब्दों में भूल बतलाते थे। 
ऐथिन्स ( 8४0०॥8-) तक में/ जबकि अत्यन्त गोौरबशाली था, 
मनुष्य और सृष्टि के सम्बन्ध मे कुछ सिद्धान्त ऐसे बुद्धि के 
विरुद्ध हैं कि जिन पर हमको हँसी आये बिन्ता नही रहती । इस 
' विभाग की रीति में जब संख्या का जन्म हुआ तो तत्वशास्त्रज्ञों 
को अपने अटकल लगाये हुये: कार्य ,विज्ञान की संख्याओं के 
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अनसार ठीक करने पढे यह कहने से कोई लाभ नहीं था 
कि एश्वीं एक कछुए पर खड़े हुए हाथी के ऊपर रक्खी हुई है। 
दोष प्रकाशकों ने कहा कि यदि कछुवा या हाथी नहीं दिखला 
सकते तो कम से कम उस ज्ञान को तो बताओ, जिसके ऊपर 
इस बात का होना सिद्ध होजावे। सदियाँ व्यतीत होजाने ,के 
पश्चात्‌ मनुष्य के लिए यह कहना असम्भव होगया कि, एथ्वी 
चपटी और स्थिर है; विज्ञान ने सिद्ध कर दिया कि प्रृध्यी का 
चक्र सूर्य के चारों ओर इस प्रकार धुृम रहा है जैसे एक ढोरे 
के किनारे पर बँधी हुई गेंद घूमती है । 

बह रीति भी जिसके द्वारा यह सत्य प्रकट हुआ, संख्या 
की एक विजय है | गणित अड्भुगंणित से उत्पन्न हुआ। ) 


यूक्‍्लिड ने पुल ओर भाष के इञ्ञिन बनाने में 


किस प्रकार सहायता की !? 

ईसा के जन्म से कोई तीन सौ वर्ष पू्वे एक यूनानी का 
जन्म हुआ, जिसका नाम यूक्तिडल था और जो अब यूक्तिड के 
नाम से प्रसिद्ध है। वह, भी, पाइ्रैगोरास ( 29079820०98 ) 
प्लेटो (2900) और अरस्तू (87७४0) की तरह, इस रहस्थ- 
भयी शब्द संख्या की विचिन्नता पर मुग्ध होगया। परं॑न्तु . इस 
विचित्रता ने कुछ ऐसा कार्य कर दिखाया, जो उन तीनों में से 
एक भी न कर पाया था। उसकी बुद्धि एक ऐसे विषय की ओर 
छीन थी, जिसे अब हम गणित कहते हैं 2: 

यह व्यक्ति ऐलेकजन्ड्रिया (80587087/8) में जाकर रहने 


ज्छू 
स्‍थान * 


जगा और वहां पर उसने तेरह भागों में एक बहुत्त बडी पुस्तक 
वैयार की। यद कहा जाता है कि बाइबिले के अतिरिक्त किसी 
भी पुस्तक की इतनी पूंछ नहीं रही. इस पुस्तक का नाम था: 
अंश ('9|00०0४ ) | इस पुस्तक में साधारण वार्तोलाप कीं 
भाषा का प्रयोग किया गया था फिर भी/ वह एक निराली हैं 
भाषा थी जिसे रेखा गणित की भाषा कहते हैं। 
अन्य पुरुषों ने उस कार्य को करने का प्रयत्न किया था; 
जिसे इस महान ज्यक्ति ने इतनी सफलता पूरक सम्पादन किया । 
परन्तु बह जगत के अन्य मनुष्यों से, एक बात में बढ़ा हुआ 
था कि उसने गणित की दूटी हुई चणेमाला के अक्षरों को एकत्र 
किया और उसकी एक देसी भाषा बनाई जिसको सम्पूर्ण मनुष्य 
जाति अति सुममत्तो पूवेंक समझ सके | - 
यह सब संख्या की भाषा के कारण ही है. कि आज इतने 
बड़े २ पुत्र दिखाई पडते हैं। यह सब अं की ही माया है 
कि लोहे के बे घड़े जलयान आंधी और तूफान का ध्यान ने 
करते हुए पानी में तैरते हुए चल्ले जाते हैं। यह जलयान उस 
इश्चिनों से चलते हैं, जिनके कुछ लोहे के अंश तो एक इश्च के 
सहख्वें भाग तक सही द्वोने धाहिये | इंजनियर्रिंग की-(]78/ 
९) की सम्पूर्ण विजय ही यूक्रिड ( [770॥१ ) के सिद्धान्ते 
/ 'र है और २००० वर्ष से जगत्‌ भर के गणितज्ञ उस महान 
व्यक्ति के हाथ से लिखी हुई किसी भी बात को गत, सिद्ध 
नहीं कर सके हैं। ह ह 
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संख्या की भाषा जिसके दारा हम आकाश के 


रहस्य ज्ञात करते हैं। 

* यूक्लिड की एक मद्दान विजय तो एक दूसरे मण्डल में है। 
रेखागणित की एक पूर्ण भाषा मनुष्य जाति को भेंट करके उसने 
सृष्टि की भाषा ही समर्पित करदी | अतएवब एक ऐसे व्यक्ति 
को यदि अलौकिक कहा जाय नो अत्युक्ति न होगी । और किप्ती 
अन्य भाषा के द्वारा मनुष्य को आकाश के रहस्यों का ज्ञान नहीं 
हो सकता था। और किसी भाषा के द्वारा कोई वैज्ञानिक बृहस्पति 
अथवा थुरेनस (77705) से वातोलाप नहीं कर सकता था। 
केवल अछ्डगणित के आधार पर ही प्रोफेसर रामसे (]२४77599) 
ने एक नई गैस आर्गन (8207) ज्ञात की है। कैबल श्रेष्ठ 

“गणित के आधार पर ही लेवेरियर (].०ए०7») और ऐडम्स 
(80977) यह सिद्ध कर सके कि एक अज्ञात नक्षत्र यूरेनेस 
(ए7थ्याए5) को खींच रहा है और उन्होंने ज्योतिर्वेज्ञानिकों 
( 35:070776५ ) को यह वतत्ञाथा कि वह इस दिशा में 
अपने दूरबीन (१८७४०००८) को रक्खे और फिर ज्ञात हुआ कि 
वह नक्षत्र नैपच्यून (7००४०) था। ऐसी और कोई भाषा 
नहीं थी, जिसके द्वारा मनुष्य खान और समय के विषय में 
प्रश्न कर सकता और उनके उत्तर तत्वशाखन्नों (20॥080./7०7») 
के पास ला सकता । 


अब उस आश्चर्य का विचार करो, जो कि सर्व श्रथम अई 


स्थान छ्ड 


का ज्ञान होने से मनुष्य को हुआ | इन अझ्लों के द्वारा - एक ऐसी 
भाषा का जन्म हुआ है, जिसके द्वारा प्रथ्वी पर रहने वाले 
मलुष्य का सस्तिष्क परमात्मा की सृष्टि से बातोलाप कर' सकता 
है । जबकि इस भाषा का जन्म हुए थोडा दो काल व्यतीत हुआ 
था प्लेटो (2900) ने कहा था कि सिद्ध होता हे कि मनुष्य 


का जन्म अलौकिक है | पु 
अंगुलियों पर गिनने पे विशाल काये का 
सम्पादन 


क्योंकि केवल इस साधारण भाषा के द्वारा ही मनुष्य 
शक्तिशाली सृष्टि के भेदों का ज्ञान उत्पन्न कर सकता था और 
चूंकि यह भाषा भी मनुष्य की ही बनाई हुई थी, अतण्य 
उसका सृष्टि के साथ गूढ़ सम्बन्ध होगया। यह आरश्चये कितना 
अधिक होता यदि बह मनुष्य आज यहां होता और गणित की 
चमत्कार से भरी हुई पुस्तक पढता और विशेष कर उन पुस्तकों 
के बह प्रष्ठ, जिनमें लिखा हुआ है कि यूक्लिड (-7०॥४०१) ग़लत 
था, कि न्यूटन ( ९८७४० ) ग़लत था और कि सम्पूर्ण सृष्टि 
एक बहुत चढा गोलाकार है । 

थह सबसे घी वस्तु है जो उस सर्वप्रथम मनुष्य के मस्ति- 
प्क से निकली थी, जो भन्वुलियों पर गिन २ कर कद्दा करता 
था एक, दो, तीन | परन्तु मनुष्य के इतिहास में अनेक प्रसिद्ध 
घटना उत्पन्न करने वाली वस्तुएँ उसी कार्य के आधार परहुई हैं । 
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विश्व व्यापार के विषय में तनिक विचार कंरो। यह सब 
अड्डों का ही बना हुआ है । मनुष्य जाति का एक बहुत बडा 
भागा अपना काम' करने का सम्पूर्ण जीवन गिनने सें ही व्यतीत 
कर देता है। इस पृथ्वी पर सबसे अधिक असभ्य देश . 
का भी एक अशिक्षित किसान ऐसा न होमा जिसको अछ्लों का 
ज्ञान न होगा | इग्लैण्ड के अर्थ शचिष ((॥876शा07 ० ६36 
&5»०ध्वुए्आ ) की ओर जरा ध्यान दो जो क्रि एक प्रृष्ठ पढ 
रहा है, जिसमें लिखा हुआ है कि इज्ञलेंड अमरीका का अरबों 
रुपये का ऋणी हैं और फिर एक दक्षिणी समुद्र के दीप निवासी 
की ओर देखो जो कि अपने द्वाथ में मोनी गिन रहा है ग्रा एक 
चीन के छुली की ओर देखो जो कि चाय के टोकरे गिन रहा 
ही । सम्पूर्ण जगत, हम कह सकते हैं, अक्लों के द्वारा ही जीकन 
ब्यतीत कर रहा है | बैंक के एक क्लर्क को इससे इतना अधिक 
कास नहीं पडता जितना कि एक किसान की पत्नी को, जो पॉच 
मील की दूरी पर जाकर एक गाँव की दुकान से एक गज सल्मल 
आधा सेर साचुन, एक छटांक तम्बाकू और दो ,कार्ड लेकर घर 
वापिस आती है। 

विश्व धर्म में अड् का रहस्य 

जगत के बडे बडे बीमे के दफ्तरों की ओर विचार करो। 
के सब अंकों के ही बने हुए हैं। कुछ ज्यक्ति मनुष्य के जीवन 
के विषय' में कुंछ संख्यायें एकनत्त कर लेते हैं जिसको विचरण 
कहते हैं; और उस विचरण के आधार पर एक ऐसी नियम 


स्थान ७६ 


बना देते हैं जिसके द्वारा बीमा करने वाले दफ्तर अत्यन्त सही 
हिसाब से काम कर सचते हैं। मध्य गति की ओर ध्यान देते 
हुए, मनुष्य कुछ विशेष फल ज्ञात कर लेते हैं और इसी रीति 
द्वारा राजनीति विशारद्‌ लगान का हिसाव लगाते हैं, एक रसा- 
नयज्ञ गैस के सिद्धान्तों में; कोई डारबविन [0890] का 
अनुसरण करने वाला विकास के सम्बन्ध में जानी हुई बातों 
का अध्ययन करने में और एक विद्यार्थी मनुष्य के मस्तिष्क का 
अध्ययन करते से | 

अस्तिसकार, अझु के रहस्य ने जगत के सम्पूर्ण घ॒र्मो में 
स्थान, प्राप्त कर लिया है। एक बृत्त अविनाश को प्रकट करता 
है और अरद्टू सात पवित्न माना जाता है। अत्यन्त प्राचीन काल 
से यद्‌ रीति चली आती है कि मनुष्य अंक तीन के सामसे 
शिर नवाया करते है क्योकि यह पदहिला अंक है, जिसका आर- 
सम है, सध्य है और अन्त है. | बहुत काल हुआ मनुष्य परमात्सा 
का 'एक? कह कर पुकारते थे और उन्तका यह कहना था कि 
भणुष्य का जीवन उस एक के पास बहुतों का वापिस चला जाना 
था | और दम अब भी कह सकते है कि यही सबसे बढा धर्म 
है, जिसका मनुष्य जाति के एक बहुत बढे भाग को विश्वास 
है; और वह यह है--यद्यपि रूंप्टि के अंशों की संख्या समुद्र 
के कितारे पर पडी हुई बालू के कणों की संख्या से अधिक है, 
फिर भी वास्तव में वे एक ही हैं और वह एक स्थर्य॑ 
परमात्मा है । 


८० मलुष्य'को भावनाएँ 


नवम अध्याय 
विधास 

विश्वास एक ऐसा शब्द है जिसका पुनजेन्म होगा! उसके 
दिन अभी समाप्त नही हुए। यहबिल्कुल सम्भव है कि एक दिन 
यह तुम्द्वारे भाग्य का .शासनकतों बन-चैंठे और तुम्दारा जीवन 
और सी सुख़मय तथा आनन्द दायक बना दे । 

इस संकेत को समभने से पूर्वोा यह आवश्यक है कि तुम 
अपने मस्तिष्क में से यह्‌ विचार निकाल कर फेंक दो कि 
विश्वास हां में हां मिला देना है चाहे बह विषय समर में ही 
न आया.हो । चतुराई के पराजय हो जाने से विश्वास का कोई 
सम्बन्ध नहीं । एक ऐसा विषय जिसे तुम सिद्ध नहीं कर सकते 
और तुम्हारा विचार है कि संसार मे यही सबसे अधिक सत्य 
है--विश्वास कहलाता है; और उसी प्रकाश में काये करना 
भी विश्वास कहा जाता है । 

मान लो कि तुम एक लड़के से कहते हो “एक मोदा कोट 
पहिनने से सर्दी नहीं प्रतीत होती” और वह तुम्हें उत्तर देता 
है कि “हां, सुके इस बात में विश्वास है ” और एक बहुत ठंडे 
दिन तुम उसको एक बहुत बड़ा और मोटा कोट पहिने हुए 
देखते-हो और साथ ही साथ यह भी अतीत होता है कि ठंड 
के कारण वह सिकुड़ा जा रहा है और सम्भव है कि स॒ृत्यु की 
मेंट हो जावे। तो तुम कहोंगे कि उसने अपने विश्वास के 


विश्वास पर 


आधार पर कार्य नहीं किया | परन्तु मानलो कि फोई मलुष्म 
तुमसे कहता है “धनहीन और चिन्ताप्रसित मनुष्यों का दुःख 
दूर कर देने मे जोघन व्यतीत कर देना अपने लिये धन एकत्र 
करने से कहीं अच्छा दै।? आर तुम अपने आराम दायक 
मकान से बाहर कोढ़ियों के पास चले गये और उन अभाग्य 
पुरुषों के दुख दूर करने मे तन, मन और धन से लग गये; 
क्‍या तुम्हारे विषय में यह नद्दी कहा जायगा कि तुम्दारा विश्वास 
यथार्थ था क्योंकि तुमने उसी के आधार पर कार्य किया ९ 

सचसे पहिले विश्वास के सम्बन्ध में हमें यही वात ग्रहण 
करनी चाहिये। बिना फार्य के कोई भी विश्वास यथार्थ नहीं। 
विश्वास फा अर्थ है कि दस अपने विश्वास फे अनुसार ही 
कारण के । 

जीवन में कुछ ऐसी वस्तुएँ हैं जिनको हम सत्य सिद्ध कर 
सकते हैं; परन्तु हमारे दैनिक जीवन में ऐसी बहुत सी पस्तु्ँ 
है ज्ञिनको कोई भी मलुष्य सत्य सिद्ध नहीं कर सकता। इन 
बस्तुओ के साम्राज्य में विश्वास केवल एक शक्ति ही नहीं वरना 
एक बहुत भयानक शक्ति है । 

एक अमुक बच्चा एक हे प को पूर्ण रूप से सन्तुष्ट नहीं कर 
सकता कि उसकी माता उस पर प्र सम करती है । द्व थी यह फद्देगा । 
“उसका श्रम स्वार्थ से भरा हुआ है; अगर तुम्दारे भ्रम से उसे 
आनन्द न मिले तो वह तुम से कदापि श्रम न॒फरे; वह तुमको 
नहीं किन्तु अपने आपको प्यार फरती है।” बच्चे को कोई 


घर मनुष्य की भावनाएँ 


आवश्यकता नहीं कि वह सिद्ध करे कि उसकी माता का प्रेम 
यथार्थ है । बच्चा इसी विश्वास पर कार्य करता है कि उप्तकी 
प्राता का प्रेम यथार्थ है और इसी कारण उसका जीव॑न प्रसन्नता 
पूवेंक व्यतीत दो जाता है। जीवन का सम्पूर्ण आनन्द दी 
विश्वास पर निर्भर है। 

कोई भी वस्तु बनाने वाला यह सिद्ध नहीं कर सकता कि 
डस वस्तु का आहक निष्क५८ है। हां, वह यह कहद्द सकता है 
कि “मेरा उसके साथ बीस वर्ष से व्यवहार है और वह अपनी 
अतिज्ञा से कभी च्युव नहीं हुआ;” परन्तु वह किस तरह सिद्ध 
कर सकता है कि एक दिन यह निष्कपट आहक छल और कपट 
के लोभ में नहीं आजावेगा ९ हि 

सभ्य जीवन विश्वास ही पर निर्भर है । हमारा वेतन कागज 
के टुकडों में दिया जाता है जिनका कोई सूल्य नहीं; परन्तु ' एक 
व्यापारी को भारत सरकार पर विश्वास है और वह हमें उस 
काराज़ के बदले में भोजन की सामग्री देदेता है; और हम उन 
खाद पदार्थों को खाते हैं केवल इस विश्वास में कि यह निष्कपट 
ओजन है और हमारे अन्दर जहरीली वस्तु भेजने का साधन 
बह्दीं है । 

बिना विश्वास के जीवन की गाडी का चलना श्रति दुस्प्तदद 
कार्य है। विश्वास का नामोनिशान मिटादो और हम 'असम्य 
दो जावेगे, जिसके फल स्वरूप प्रत्येक मनुष्य पशु की भाँति 
छोटी २ वस्तुओं के लिए दुसरों से ल्ड़ता फ़िरेगा । हमारे शहर 


विश्वास छ्ये 


में स्थापित बड़े २ बेंक, बड़े २ बीमे के दफ्तर सव विश्वास की 
ही सजीव मूर्ति हैं। एक' मनुष्य का दूसरे पर विश्वास, सब 
मनुष्यों का राष्ट्र पर विश्वास और एक राष्ट्र का दूसरे राष्ट्र 
पर विश्वाल ही आधुनिक सभ्यता का आधार है। एक राष्ट्र 
का दूसरे पर विधास न होना ही युद्ध का मुख्य कारण द्वे 
व्यापार तथा मनुष्य के जीचन की संरक्षता के लिए विश्वास का 
होना परम आवश्यकोय है| 

अब हमें ज्ञात होगया कि विश्वास एक मद्दान वस्तु है और 
यह हमें देनिक कार्य के लिए आवश्यकीय है| आओ हम इसके 
विषय में दूसरे रूप में विच,र करे। हमारा चाहे कुछ ही विचार 
हों, हम जानते हैं कि हम एक ऐसे नक्षत्न पर निवास कर रहे 
हैं जिसका एक विशाल सृष्टि से सम्बन्ध हैं । हम इस घरातल 
पर कैसे आये, सृष्टि किस प्रकार आरम्भ हुई, और अब क्‍यों 
कर लटकी हुई है इन प्रश्नों का उत्तर कोई मनुष्य नहीं देसकता । 
हम इनके विषय में विचार कर सकते हैं और सिद्धान्त बना 
सकते हैं, परन्तु उन सिद्धान्तों को सिद्ध नहीं कर सकते। और 
इसी कारण प्रत्येक पुरुष, जो इस प्रृथ्दी पर रहता है, सृष्टि पर 
विश्वास रखता है । 


परमात्मा पर भरोसा करने वाले मन॒ष्य का 


निश्चल विश्वास 
एक मनुष्य बिना सोचे हुए और बिना किसी तात्पयय के 


दछ मनुष्य की भावनाएँ 


कहता है कि सृष्टि.एक है। एक दूसरा मलुष्य कहता है, “क्योंकि 
यह इतनी सुन्दर और महिमाशाली है, मुझे विश्वास है कि यह्‌ 
सम्पूर्ण जगत एक महान शक्ति की सृष्टि है और उस महाने 
शक्ति को मैं परमात्मा कहता हूँ ।” अब इन दोनों विश्वा्सों के 
अन्तर की ओर जरा ध्यान दीजिये | कुछ थोड़े से मनुष्य, जो 
यह विश्वास करते हैं कि यह सम्पूर्ण जगत एक मशीन है, यदि 
उसी विश्वास के आधार पर जीवन व्यतीत करते हैं, तो बे 
अवश्य स्वार्थ पूर्वक, असभ्यता पूर्वक तथा हुरी तरह से रहते 
हैं । परन्तु एक वह मनुष्य, जो परमात्मा में विश्वास रखता है 
ओर जो उसी विश्वास के आधार पर जीवन “व्यतीत करता है, 
धार्मिक विजय की ओर जारहा हैं ठीक उसी प्रकार जैसे एक 
चित्रकार सौन्दर्य की खोज में रहता है। उसका विश्वास बहुत 
गहरा है। वह गुण के उचित होने में विश्वास नहीं रखता, 
परन्तु प्र म की शक्ति में। वह साहस पूर्वक जीवन की परीक्षाओं 
को सद्दन करता है और उसके मत के अनुसार सत्यु तो केवल 
अविनाशी जीवन का द्वार है। 

* इतिहास ऐसे मनुष्यों की कहानियों से भरा पडा है, जिन्होंने 
विश्वास का जीवन व्यतीत किया मरते समय तक उस विश्वास 
का साथ न छोडा । सोक़ टीज ( 80078(88 ) हँसते २ सत्य के 
वास्ते स॒त्यु की मेंट होगया और उसका विश्वास इतना दृढ़ 
था कि उसने जेल से भाग जाने का प्रयत्न तक न किया । लैटीसर 
और रिडले (7.,8076: 270 सश059) ने अन्य साहसी स्व- 


है 


विद्यास घर 


घर्मीर्थ प्राण त्यागियों के साथ अपने विद्वाम पर दृढ़ रहने के 
कारण अपने जीवन की आहुति देदी। सर थोमस मोर (58 
न'॥०7४४$ रवणा७) मचान पर चढते समय तक हंसता दी रहा 
था और उसकी यह अन्तिम हँसी उस विश्वास का स्पष्ट प्रमाण 
थ५ जिसको लेकर वह परमात्मा के पास गया । 
अनेक वैज्ञानिकों ने भी अपने विश्वास के कारण अपने 
» प्राणों को वलिदान कर दिया। ऐसे महान व्यक्तियों ने अपने 
विश्वास से चलायमान होजाने से मर जाना ही लाभ दायक 
सम्रझा किसी वस्तु में विश्वाप रखने से भय कोसों दूर रहता 
है। परमात्मा में विश्वास रखना मृत्यु को मित्र समझना है। 


इतिहास में विश्वास की महान शक्कि का वर्णन 


आचार के ऊपर विश्वास की इतनी शक्ति है। यह स्पष्ट दे 
कि विश्वास एक बहुत वढी वस्तु है। कोई मनुष्य यह अखीकार 
नही कर सकता कि यह एक एऐतिद्ासिक तत्व है। मतुष्य जाति 
के इतिहास में बहुद से मनोहर जीवन परमात्मा के ऊपर 
विश्वास और मनुष्य जाति के अमर श्रद्धा की सेंट कर दिए गये । 
अब भी विश्वास को एक दूसरे रूप में विचार करना शेप हैं। 

इंसा मेसीह (]65०५ (ध75६ ) ने इस शब्द का प्रयाग एक 
अत्यन्त चित्ताकर्पेक रूप में किया हैं उसने इस शव्द का वह 
अथे नहीं निकाला जोकि बहुद से पादरी वतलाते हैं। उसने इस 
शब्द को इस अर्थ में प्रयोग नहीं किया कि मनुष्य का कर्तव्य 
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है कि बह देखे कि हृढ़ विश्वास का उसके देनिक जीवन के 
आचारों पर क्या प्रभाव: पडता है । उसने इस शब्द को शक्ति 
के अर्थ में उपयोग किया - एक ऐसी शक्ति जो अत्येक मनुष्य के 
पास थी और जिसको वे अपनी इच्छानुसार काम में ला सकते 
थे। उस महान व्यक्ति का कददना था कि विश्वास ऐसी भसयासक 
वस्तु है कि यदि महुष्य एक पर्वत से कहें और उसे विश्वास हो 
कि ऐसा दोजञायगा-कि “तू यहां से हटजा और समुद्र के नीचे 
चला जा,” तो पर्वत उसकी आज्ञा का पालन करेगा। वास्तव में 
कोई भी पुरुष यह . विश्वास नहीं कर सकता कि एक पर्वत 
मनुष्य की आज्ञा का पालन करेगा और इसी कारण मनुष्य के 
कहने से पर्वत कमी दृष्टि से ओमल् न होगा। परन्तु ईसा 
में इस शब्द का प्रयोग इसलिये किया था कि मलुष्य को ज्ञाच 
होजावे कि विश्वास कितली महान शक्ति हैं। विश्वास रक्‍्खो 
कि पर्वत तुम्द्ारी आज्ञा का पालन करेगा, और अवश्य करेगा । 
एक असम्भव कार्य पर विश्वास रक्खो और चह सम्भव हो 
जायेगा | इसी महान व्यक्ति ने अपने शिष्यों से कहा था कि 
विश्वास रक्खो तुम्हारी प्राथनाएँ सत्य सिद्ध होंगी और अवश्य 
होंगी। उसके विषय में कहा जाता हें कि एक स्थान' पर वह 
किसी भी मनुष्य का रोग दूर न कर सका, क्योंकि उन भसुष्यों 
का उसमे कोई विश्वास ही न था ! वह बढुघा रोगी पुरुषों से 
कह्दा करता था कि यद्ट तुम्दारे विश्वास का ही फल है कि तुम 
फिर अपनी पूर्वंचत्‌ आरोग्यावस्था को पाप्त हुए दो । 


विश्वास घ७ 


हर 

आत्मा की शक्ति का प्थ्वी पर कार्य 
ऐसा प्रतीत होता है कि अब मनुष्य विश्वास के ब्रिषय में 
ऐसा विचार कर रहे हैं जैसा कि इसा मसीह (6४४5 (0॥7780) 
ने किया था वे यह सममने लगे हैं कि विश्वास जीवन पर 
शासन करने वाली एक शक्ति है। वैद्य यद्द कद्दा करते हैँ कि 
रोगी को यह समझना चाहिए कि वे अच्छी दशा में है। प्रत्येक 
कत्र में शिक्षक शिष्यों से कहते है कि “तुम्हें विश्वास रखना 
चाहिए कि तुम ठीक प्रकार से काम कर रहे हो और अन्त में 
कठिनाइयों के ऊपर तुम्हारी विजय होगी |” यह तो सर्बसम्मति 
है कि निराशाजनक विचार खराब होते हैं और अआआशाजनक 


तथा विश्वासनीय विचार अच्छे और सहायक होते हैं । 
सम्भव है कि एक दिन आत्मा इस शक्ति के प्रयोग के 


द्वारा भाग्य पर छुछ प्रभाव डाल सके। ऐसे बहुत से मनुप्य 
पाए जाते हैं जो कह्दते हैं “मुझे: परमात्मा में विश्वास है” परन्तु 
ऐसे तो बहुत हो थोड़े मनुष्य है जो ऐसे विश्वास का आनन्द 
अनुभव करते होंगे । यथार्थ में परमात्मा पर विश्वास रखना, 
यथाथे में उससे प्रेम करना, और यथार्थ में मृत्यु के पश्चात 
पुनर्जेन्स में विश्वास रखना ही झृष्टे के केन्द्र पर निवास 
फरना है। सत्य विश्वास से हृदय में शान्ति, मस्तिष्क से 
आनन्द और आत्मा में एक महान शक्ति उत्पन्न होती है । 

यह कोई भी मनुष्य नहीं कह सकता कि आत्मा की यह 
शक्ति पृथ्वी पर कितना महान कार्य सम्पादन कर सकती है 
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परन्तु इस घात के चिह्न दिखलाई पड़ने लगे है कि इस शक्ति 
के द्वारा राष्ट्र को सम्पति और आरोग्यता मे बहुत अन्तर पड़ 
खावेगा। मनुष्य ज्षाति का यह मत है कि अशुभ कार्यों पर 
जीवन व्यतीत करना, जीवन क्रो निर्थेक सममना और 
रोग से प्रेम करना बहुत खराब है। उनका यह भी मत है कि 
सेवक और स्वामी मे शान्ति और दो राष्ट्रों में शान्ति केवल 
मैत्रिक मण्डली द्वारा दी स्थापित हो सकती है, जिसमें सन्देह 
दूर कर दिए जाबे और एक दूसरे पर विश्वास रक्‍्खा जावे। 
इससे मनुष्य जाति के भाग ही खुल जावेंगे। विश्वास हमारा 
जन्म सिद्ध अधिकार है और विश्वास ही के ऊपर हवारा 


भाग्य निर्भर है । 

यह महान्‌ वरतु राष्ट्र की उन्नति तथा अन्तर्राष्ट्रीय शान्ति 
से भी वढ़कर है। यह परमात्मा के क्वन और अलोछिक 
शक्ति के अभ्यास से कमर नहीं है। सृष्टि का कानून है कि 
विश्वास प्रेम पर भरोसा है। और यदट चश्वास इतना दृढ़ 
है कि यह आत्मा को भी कार्य करने के लिए उत्साहित कर 
देता है। पेस्काल ( 785०४) ) ने कहा था” परमात्मा के ल्लान 
ओर परमात्मा के श्रेम में कितना विशाल अन्तर है।” 

यहां पर यह कहना यथेष्ट होगा कि विश्वास आत्मा का 

 धक काये है, मत नहीं | 7 म॑ और मलाई की शक्ति में विश्वास 

रखने से मनुष्य उन्नति कर सकता है। हमें अपने विश्वास पर 
आनन्द पूर्वक दृढ़ रहना चाहिए । 


दशम अध्याय 
अविनाञी 


किसी एक प्राचीन पुस्तक में एक कहानी है, जिसमे लिखा 
हुआ है कि विश्व के पश्चिम में थहुत दूर एक सख्त पत्थर 
((००॥0) की चट्टान है, जो एक मील ऊँची, एक मील चौड़ी, 
और एक मील गहरी है । प्रत्येक सौ वर्ष पश्चात्‌ एक छोटी सी 
चिड़िया उस चद्टान पर आती है और पत्थर पर अपनी चॉँच 
तेज़ करके चली जाती है। जब इस प्रकार चिढ़ियाँ उस चट्टान 
को बिल्कुल घिस देगी तो बह अविनाशकु में एक दिल साना 


जावबेगा। 
सम्भव है एक ऐसी विचार शक्ति के द्वारा मनुष्य अविना- 


शक के सम्बन्ध मे कुछ विचार करने लगे। यह एक ऐसा शब्द 
है जिससे मस्तिष्क में विचार उत्पन्न होने की शक्ति आजाती है । 
अनेक प्रकार की सभ्यताएँ हो चुकी हैं सहस्रों वर्ष ज्यत्तीत 
हुए समुष्य फा विचार था कि थे जीवन के उच्च शिखर पर 
पहुँच गये हैं और अब शीघ्र ही यद्द सृष्टि समाप्त हो जावेगी । 
मिश्र में, यूनान मे, बोबीलौन (500)07) में भिन्नर 
प्रकार की सम्यतारे थी, परन्तु ये सब सभ्यताएं समाप्त हो चुकी 
और सलुष्य अब भी जीवन के कठिन पर्वत पर चढ़े हुए चले 


जा रहे हें और जीवन का श्रन्त अभी आकाश में गुप्त है और 
मनुष्य की दृष्टि से परे हैं। 
इन सब मिटी हुईं सभ्यताओं मे, हमारे लिए सम्भव है ।* 
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कि हम ऐस। समय ज्लञात करलें, जब कि वे सर्वोच्च शिखर पर 
पहुँची हुईं थीं और एक चंद समय, जब कि उनमें अवनति 
होना आरम्भ दो गया था। हम निश्चय रूप से कह सकते हैं 
कि इन प्राचीन सभ्यताओं की मूर्तियों, शिल्पकला आदि से 
पता लगता है कि मूल बुद्धि हो उनकी उन्नति का चिह् था और ' 
अनुरूप करना ही उनकी अवनति का मुख्य फारणा था । 


मूल बुद्धि और अनुरूप में क्या अन्तर है? यह विचार 
करने का विषय है । मूल बुद्धि परम उत्साह से कार्य करती है। 
परन्तु एक अनुरूपक शीतल भाव से विचार करता है। एक 
के लिए सुन्दरता अधिकार है, दूसरे के लिए एक कौशल है। 
एक मनुष्य के लिए जीवन विपदूजनकं काये करने के लिए एक 
अपूर्त अथसर और दूसरे के लिये यंह विवेचना करने के लिये 
एक कठिन कारये है। न 


यह प्रतीत होता है कि मनुष्य के जीवन के मुख्य काल मे 
का शब्दों का प्रयोग भी एक मुख्य अंश है। राष्ट्र के जीवन मे 
ऐसे अवसर आते हैं जब कि एक शब्द तुरही की पुकार के 
भमान गूँलता है, जिससे राष्ट्र की आत्मा आलस्य को छोड़कर 
कार्य में लीन हो जाती है। 

फिर शब्द की गुजार कम होती जाती है और अन्त में 
चायु में लुप्त हो जाती दे । इसके पश्चात्‌ अनुरूपक उसी शक्ति 
शाली शब्द का प्रयोग करवा है परन्तु उसमें न वह उत्तेजना 


अविनाशी ६ 


ही होती है न वह तातये और न यह विचार कि एस शब्द से 
जीवन शक्ति शाली बन सकता है । 

अधिक काल व्यतीत नहीं हुआ कि शद्र स्वतन्त्रता! यूरोप 
की आत्मा में सड्भीत के समान बजता था। अब यह राज 
मीतिन्नों के भाषण मे भी उतना उत्तेजक नहीं है। एक ऐसा 
समय था, जय परमात्मा का शुभ नाम लेते ही मनुष्य की 
आत्मा प्रध्वी पर लेट जाती थी; अब्र तो उपस्यामां और यिये- 
दरों में केवल उस महान शक्ति का नाम चिल्लाया ही जाता 
है। जब कि शब्द का प्रयोग करले बाल! उसका वास्तविक अर्थ 
ही नहीं सममता तो बडे २ महान शब्दों की शोचनीय अवस्था 
हो लाती है। 

घड़े २ शब्दों को अपने वास्तविक 'र्थ से गिरने ने देना 
देश भक्ति तथा धर्स की सजीव निशानी है। यदि हम एक 
केवल अनुरूपक और एक उत्तेजना देने बाने तथा उत्साह 
उत्पन्न करने वाले शब्द के बीच में खडे होकर विरोध करते हैं, 
तो हम देश की सेवा करते हैं, सभ्यता की सेवा करते हैं और 
यहां तक कि परसात्मा की सेवा करते हैं। महान शब्दों को 
घपृणित रूप में ही प्रयोग न करने देता मनुष्य जाति के साथ 
परोपकार करना है। क्यों कि इस प्रकार हम अ्विचारनीय 
पुरुषों के मस्तिष्क में यह बात लाते है कि ऐसे शहरों के अनेक 
लाभ दायक तथा परोपकारी अथे हैं। और जब थे उनके अर्थों 
पर विचार करता आरम्भ कर देते हैं हो उनमें जोबन की 


घ्र मनुष्य को भावनाएँ 


महिमा का विचार उत्पन्न हो आता है और वे तुच्छ कार्च्यों को 
घृणा की दृष्टि से देखने लगते हैं। 


महान शब्दों को बिना सोचे हुये प्रयोग करने 
से हम क्‍या भूल करते हैं। 


एक घात तो अवश्य ही माननी पड़ेगी। यदि हमें अपनी 
सभ्यता को जीवित रहने देना है, तो यहू अत्यन्त आवश्यक 
है कि हम भत्येक शब्द का सद्दी प्रयोग करें और बिना सोचे 
इये किसी भी शब्द को मुंह से बाहर न निकलने दें । 

यदि हम अविनाशी शब्द पर विचार करे, तो- हमे बिना 
सोचे हुए महान शब्दों के प्रयोग करने से विपत्ति का पता लग 
जायगा। प्राचोन काल में एक समय पर इसी शब्द ने भारत 
माता का उत्थान किया थ्रा और उस समय से सुन्दर मन्दिर 
मनोहर कविता और आनन्द दायक जीवन का सुख प्रत्येक 
प्राणी को मिलने लगा । अब हम इस शब्द को अधिकतर छोटे 
' छोटे गीतों में प्रयोग करते हैं.! यह्‌ उत्क्ृष्ठ शब्द अब केवल 
५ गिरी हुईं कविता में प्रयोग किया जाता है; यह अनुरूपक के 
हाथों में पड़ गया है और उसका वास्तविक अर्थ से. प्रत्येक 
मनुष्य आज्ञान है। हम इसका प्रयोग करते हैं, परन्तु इसका. 
अनुभव नहीं करते । 


अविनाशी ध्द 


जब न सूर्य था ओर न चन्द्रमा, तो 
समय कहा था। 

इसका क्या फल होता है १ हम जन्म ओर स्त्यु के दो 
बिन्दुओं के वीच में निवास करते हैं। हम अधानत्व का भाव 
भूल जाते हैं। हम उस विचार को बिल्कुल भूल जाते हैं, जिसके 
आधीन मनुष्य के मस्तिष्क की बागडोर है। हमारा व्यवहार 
ऐसा है कि मानों हमारे जीवन का कोई उह् श्य ही नहीं है, जैसे 
एक काग समुद्र में पड़ा हुआ लहरों से इधर उधर टक्कर खाता 
फिरता है | 

परन्तु जीवित रहने के सत्य पर विचार करो। अविनाशाी 
का विचार तत्वशाख्नज्ञ ( 70050. ) के गले मद दिया 
गया है। बिना इस विचार के आधार पर कोई भो मनुष्य 
अपने सस्तिष्क से नहीं सोच सकता | अविनाशी कोई स्वप्ल 
नहीं है। हमारे समझने की शक्ति के बाहर कोई पागलपन का 
विचार नहीं है; किन्तु सचेतन विचार करने की यह अथम द्शा 
है। इसका अर्थ कया है ९ 

बिना घड़ियों का विचार किए हुये हम समय के विषय में 
नहीं सोच सकते , एक समय था जब यह्‌ वस्तुएं प्राप्त नहीं 
हो सकती थीं। फिर भी घड़ियों के आविष्कार के पूर्व समय 
जीवित था। जो मनुष्य घड़ी के या धूप घड़ी के आविष्कार के 
पूर्व इस पृथ्वी पर रहते थे। समय को दिनों और सप्राहों से 


ध्छ , मनुष्य की भावनाएँ 


नापते थे । सूच्ये उदय दोता थ्रा और अस्त भी होता था। 
प्रातःकाल का समय भी होता था और रात्रि का भी। चन्द्रमा 
भी घटता बढता रहता था। साथ ही साथ, खेत बोने का तथा 
काटने का भी समय निश्चित था। एक ऐसा समय भी होता था 
जब कि सूथ्ये अधिक तम गरम होता था और एक ऐसा समय 
भी था जब कि बफ पृथ्वी को ढक लेती थी। मनुष्य इन्हीं के 
द्वारा समय नापते थे । 

परन्तु जब न सूय्य था और न चन्द्र, तो समय कहाँ था ९ 
जब कि कोई नक्षत्र सुय्य की ओर देखने को हां न था, तो 
समय किस प्रकार नापा जाता था ९ बिना सृष्टि के स्थान के 
विषय में विचार करो। ऐसा विचार करना सम्भव है क्योंकि 
विज्ञान उस जगत की सृष्टि तक सही माना गया, है। स्थान 
ईथर ( 20067 ) से भरा हुआ परन्तु न सूथ्ये था और न अन्य 
नक्षत्र--इस पर विचार करो और फिर अपने हृदय से यह 
प्रश्न करो, ' समय कहां था ९? 


प्राचीन काल की विचित्र सम्यताएँ जो 
अब नहीं हें 


इस प्रश्न को पूं छते ही हमें अ्रविनाशी का ध्यान आ जाता 
है। क्‍यों कि इस शब्द का अथे है “वह जिसका समय से कोई 
सम्बन्ध नहीं है ” घड़ियों का विचार छोड़ दो, दिन और 
रात का विचार छोड़ दो, मास और बे का विचार छोड़ दो 


अविनाशी ध्श्‌ 


ओर अविनाशी का विचार छसी समय तुम्हारे मस्तिष्क मे 
आ जावेगा और तुम्हारी विचार शक्ति के द्वार पर आकर अन्दर 
आने को खटकावेगा | समय का जन्‍म हुआ; एक वृक्ष पर 
सबके अथवा एक गुलाव की माड़ी पर कली के समान उसंका 
जीवन आरम्भ हुआ; परन्तु समय के जन्म के पूर्व एक ऐसी 
अवस्था थी, जिसमें उसने जन्म लिया और उस अवस्था को 
हम अविनाशी अवस्था कहते है । 

अब इस शब्द का मूल्य निर्णय करो | समय अविनाश का 
एक बच्चा है। हम इस पृथ्वी पर थोड़े वर्षों के मेहमान हैं। 
हम समय के बच्चे हैं। परन्तु चेंकि सयय हमारी माता है, 
ओर अविनाशी समय की माता है, अतएवं। हमारा सम्बन्ध 
केवल समय से ही नहीं है परन्तु अविनाशी से भी । 

यही दशा हमारे नक्षत्र की है। एक ससय मनुष्य को 
विचार था कि प्रथ्वी सृष्टि का केन्द्र है, कि सूर्य दिन में प्रकाश 
करनें के लिये और चन्द्रमा रात्रि में प्रकाश करने के लिए बनाए 
गए हैं. फिर एक ऐसा समय आया जब कि यह ज्ञात हुआ 
कि हमारी प्रथ्बी स्वृष्टि का केन्द्र नहीं था, कि प्रथ्वी महान रइृष्ठि 
का वास्तव में केवल एक बहुत छोटा सा अंश था और इस बाठ 
का पता लग जाने के कारण बहुद से मनुष्यों की शोक हुआ 
परन्तु हमारे नक्षत्र के छोटे या बड़े होनेसेक्या लाभ या क्‍या हानि 
है, जब तक कि यह सृष्टि का एक अंश है ९ बढ़ा! छोटा !' यह 
शहद उस अपार रृष्टि मे किस योग्य हैं ? वे केवल सनण्य 
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द्वारा रचित पद्‌ हैं। मनुष्य के मस्तिष्क से बाहर उनका कोई 
अथे नहीं है। हमारी पृथ्वी अपार सृष्टि का इतना बड़ा भाग 
है जितना कि एक बड़े से बड़ा नक्षत्र | 


समय के परिवर्तन के साथ अनन्त यथार्थता 

ऐसी ही दशा मनुष्य द्वारा बनाए हुए समय की है। इसका 
निवास केवल हमारे मस्तिष्क में है, आकाश में होकर हमारे 
ऋचन्न की गति के कारण ही यह हमारे लिए बनाया गया ! हम 
प्रथ्वी की इन गतियों को अपनी घड़ियों और जन्त्रियों की 
सहायता से नापते हैं; परन्तु चूँ कि हमारे नक्षत्र का निवास एक 
स्थान में है, अविनाशी के लिए यह निरथथक हैं। हम' मनुष्य 
द्वारा बनाए हुए समय का विचार त्याग सकते है परन्तु हम 
अपने आपको अविनाशी से बाहरं नहीं सोच सकते । 

इसी के आधार पर प्लेटों ( 20० ) के बिचारों में अधिक 
शक्ति का योग हुआ। उसे ज्ञान हुआ कि दित्र और रात भ्रम 
की प्रकृति में से हैं ओर अविनाशी का न आरम्भ ही है और 
न अन्त । उसने मनुष्यों को परमात्मा के विषय में यह बतलाया 
कि यह न कद्दो कि “बह था” या “वह होगा” किन्तु केवल यह 
कि “वह है।” इस अनन्त वास्तविकता पर घिचार करने के 
लिए उसने मनुष्य जाति में उत्साह उत्पन्न करने का प्रयत्व किया 
जिससे वह समय के भ्रम में पड़कर भविष्य में धोखा न खा 
ज्ञाबे । जैसे मूसा ( |(०७८४ ) ने परमात्मा के विषय में कहा 


था “मैं हूँ,” प्लेटो ने कहा “वह है ।” समय के तमाम परिवर्तन 
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और-स्ृष्टि के सम्पूर्ण आकारों के पीछे उन्नत यथार्थव परमात्मा 
ही है। 

यहू विचार अब रपष्ट होता ज्ञाता है। अविनाशी का विचार 
हमें प्रसन्नता ढू ढने का सच्चा मार्ग बतलाता है। हम उन सब 
बस्तुओं को देखकर यही कह देते है कि 'डनका यथार्थ सूल्य 
क्‍या है ९ हम जानते हैं कि समय केवल सलुष्य की सुगमता के 
लिए है; अविनाशी यथार्थता के लिये वह निरथक है; अत्तण्व 
समय के सम्बन्ध की वस्तुएँ मोल नहीं ली जा सकती | 


यथार्थता का धर्म, जिसमें हमारी सम्पूर्ण 


कुशल मड्डल है - 

अब हम ऐसी वस्तुओं को खोजने के लिए निकलते हैं। 
जिनका समय से कोई सम्बन्ध नहीं है। ऐसी वस्तुओं को तत्व 
शास्त्रस ( -?9०४० 90७४७ ) एक स्वाघीन मूल्य प्रदान करते हैं, 
ज्ञो न-समय परः:निर्भेर है और न अवसर पर | और! हमें “पता ' 
लगता है कि स्वाधीन मूल्य केवल आत्मिक वस्तुओं के सम्बन्ध ' 
में प्रयोग किया जा सकता है; न कि खाने और. पीने में परन्तु 
स्वयं खण्डन और करुणा के विषय से; न कि घन एक्त्र' कंसने * 
में और सुन्दर वस्त्र धारण करने में परन्तु बुद्धि और सममत' 
के विषय में, जिसके द्वारा ज़ीवन में भक्ति और अं भ का सच्चार' 
होता है।. ; 

इस प्रकार हम मस्तिष्क की एक ऐसी दशा पर पहुँचते हैं, 
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जिसके द्वारा हमारी बुद्धि धोखा खाने से बच सकती है और 
भाग्य में लिखी हुई विपत्तियाँ सहन कर सकती है। हमें अब 
यह प्रतीत नहीं होता कि हम खरहों के समान हैं जो जन्म के 
अन्यकार में से निकल कर मृत्यु के अन्धकार में चले जाते हैं। 
हम अब यह विचार नहीं करते कि इस पृथ्वी पर हमारा उद श्य 
केवल समय व्यतीत करनः है । हम सनुष्य जाति द्वारा सहन 
की हुई कठिनाइयों को अभी नहीं भूले हैं और न मनुष्य जाति 
के भविष्य में सहायता देना अस्वीकार फरते हैं , हम देखते हैं 
कि प्राचीन काल फी सभ्यताएँ न ठहर सकीं क्‍यों कि उन्होंने 
जीवन को अविनाशी का भाग नहीं समझा | हस कह सकते हैं 
कि हमारी शान्ति, हमारा आनन्द, हमारी उन्नति भ्रम के नहीं 
किन्तु यथार्थता के साम्राज्य मे ही निर्भर है । 


समय ओर अबिनाशी में विशाल अन्तर 


और हम अपना जीवन आनन्द पूर्चोक्ष अपना उद्देश्य पूरा 
करते हुए व्यतीत कर रहे हैं क्‍यों कि हमारी आत्माएँ अब 
दुबे और सुर्दे शरीरों में चन्‍्दी नहीं हैं परन्तु वे सदैव अवि- 
नाशी वायु को अाांस ले रहीं हैं और अनन्त बुद्धि और सौन्दर्य्य 
का उपयोग करते हुए अपनी अलौ केक शक्ति बढा रही है । 

एक उस भजुंष्य में, जो अविनाशी पर विश्वास करता है 
और दूसरे उस मनुष्य में जो समय को सत्य मानता है, असीम 
अन्तर है। एक समय हमने यूरोप के एक प्रसिद्ध नगर में एक 


। आत्मिक दृष्टि गा 


. शानदार सड़क पर चलते हुए दो सुसज्जित युवकों को देखा 
जो कि एक छोटे से चुड आदमी पर जो वहां से अभी गुजरा 
था, हँस रहे थे। हमने इस बुईं आदमी के साथ हो लिए जो 
इतना साधारण और नम्नशील था कि वह सड़क उसके पदा- 
गमन के योग्य न थी परन्तु वास्तव में वह जीवित इतिहासकारों 
में सबसे अधिक बुद्धिमान और चतुर धा। ः 

उन विचारों की ओर ध्यान, जिनसे इस मह्यन व्यक्ति की 
बुद्धि भरी पड़ी थी; उनके विस्तार की ओर, उनके गौरव की 
ओर, उनकी महिमा की ओर और उनके अनन्तज्ञान की ओर 
तनिक ध्यान दो; और फिर उन दो युतकों की धूतेता पर विचार 
करो, जो कि उस महान व्यक्ति को देख कर हँस पड़े। उनका 
ध्यान समय के मूल्य को ओर परन्तु उस व्यक्ति का ध्यान था 
अ्विनाशी की ओर । 


नीला 


एकोदश : अध्याय 
आात्मिक दृष्टि 
मनुष्य जाति के इतिहास से बहुत काल हुआ जबकि शब्द 
“दृष्टि! का अविष्कार हुआ | 


वे वस्तुएं देख सकते थे--सूर्य रात्रि के अन्धकार से बाहर 
निकल रहा है, जज्गल की हरी २ घनी माडियों में से होकर एक 
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भालू उनकी ओर दौडा चला आरहा है, एक सुन्दर तोता इृक्त 
के ऊपर बैठा हुआ शोर कर रहा है, एक भडकीला सर्प घास 
में छिप रहा दे । 
'दृष्टि एक साधारण वस्तु नहीं है परन्तु यथा विधि है। यह 
- मनुष्य के मस्तिष्क फे उन आशम्थर्यजनक कार्यों में से एक है जो 
कि बहुधा देखने से विचित्र प्रतीत नहीं होते । मनुष्य ने दृष्टि को 
सदा से मान रक्‍्खा होगा और जब इन्होंने उसके लिए एक 
शब्द का अविष्कार किया तो यह निसन्देह एक साधारण कार्य 
था, जैसे एक अमुक पशु को भालू कहना और दूसरे को 
भेडिया। 
मनुष्य जाति के इतिहास में बहुत काल के पश्चात्‌ एक ऐसे 
शब्द की आवश्यकता पडी जो कि मनुष्य की बुद्धि द्वारा देखी 
हुई बरतुओं का वरणन कर' सके। गात्रि के समय, “जब सूर्य 
इष्टि से बाहर होजाता था, नेन्न बन्द करने फे पश्चात एक सोने 
वाले की बुद्धि में आकार दिखलाई पड़ते थे और वह इतने 
धास्तपिक जान पडते थे कि वे प्रातःकाल तक स्मरण रक्‍खे जा 
सकते थे। यह एक दूसरी प्रकार को दृष्टि थी जिसको अंग्रेजी 
में विजन (५४४०7) कहते हैं । 
मनुष्य जाति के इतिहास में इसके भी कुछ समय बाद 
, यह विचार उत्पन्न हुआ कि नेत्र श्रत्येक परतु को, जो देखनी 
' ब्राहिये-लहीं देख सकते और उन वस्तुओं के विषय में. उसे 
सूर्य, भालू था इत्त; जो भत्ीभाँति दिखलाई- पढ़ते हैं, यह 
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निस्‍्सन्देह पूर्वक नहीं कहा जा सकता कि भन्नुष्य के नेत्र कंहां 
तक सही देख, सकते:हैं । 

इस प्रकार मनुष्य दृष्टि और दृष्टि शक्ति में धहुत अन्तर 
मानते हैं और कुछ ज्ञानी पुरुषों का मत है कि एक नेत्रों की 
रृष्टि है और एक मस्तिष्क की; एक शरीर की “टष्टि शक्ति है, 
और एक आत्मा की । $ 

इस शब्द “हृष्टि शक्ति” से विचित्र शायद ही फोई -शब्द्‌ 
कोष में मिलेगा। वास्तव में, एक ऐसे शव्द का विचार करना 
अत्यन्त कठिन है जिससे हमको सन्तोषपूवेक सिद्ध होजावे कि 
हम यथार्थ में एक आत्मिक वस्तु हैं और पशुवों से बिल्कुल 
भिन्न २ हैं। 

तुम्हें एक उस अन्धे भिखारी फी कथा याद होगी जो जन्म 
से ही अन्धा था और जब ईसा मसीह (७६5४5 णां४ ) ने 
उसके दृष्टि द्वीन नेन्नों को एक विशेष प्रकार की मिट्टी से छूदिया 
तो उस सलुष्य ने आकाश और पृथ्वी का सौन्दर्य देखा। यह 
कहा क्षाता है 'कि दृष्टान्तों में इसका बहुत घडा स्थान दै। 
बह भिखारी एक ऐसी क्षाघारण अस्तु के द्वारा निरोगी होगया 
जिसके ऊपर होकर घह सम्पूर्ण जीवन में चलता रहा और 
यदि उसके नेन्न देख सकते होते तो घद्ट वस्तु सदा से पयोप्त थी । 
दृष्टि की शक्ति है, परन्तु हम उसे देख नहीं सकते ।- 

इसी प्रकार हम सब बिना अर्थ पर विचार किये हुये शब्दों 
का प्रयोग कर रहे हैं । और इसी कारण हम अनेक साधारण . 
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शब्दों में भूल कर जाते हैं अन्यथा हमें सृष्टि के बहुत से रहस्यों 
का ज्ञान होजाबवे । हम तत्वशास्त्रज्ञों (2॥॥50०7७४) अथवा 
विज्ञान के नेताओं द्वारा आविष्कार किये हुये बड़े २ शब्दों पर 
अधिक ध्यान देते हैं परन्तु कवि अथवा भावीवक्ता द्वारा 
अविष्कार किये हुए साधारण शब्दों पर तनिक भी विचार 
नहीं कर सकते। 

इस शब्द को ओर ही तनिक ध्यान दो । तुम्हारे चेहरे पर 
नेत्र हैं और तुम इस संसार को एक असभ्य पुरुष के समान 
ही देख सकते हो । परन्तु उन्हीं नेत्रों द्वारा तुम्दारे और असम्य 
पुरुष के देखने के ढंग सें विशाल अन्तर है। तुम कदाचित यह 
ध्यान न करते होगे कि सूर्य पूर्षे दिशा में उदय होता है आकाश 
में चढता जाता है और फिर सर्वोच्च शिखर पर पहुंच कर 
उतरना आरम्भ कर देता है और अन्त में परिश्रम दिशा सें 


श्रस्त होजाता है । तुम यह विचार ही नहीं कर सकते कि यह 
जगत जिसमें उच्च पवव और गहरे महासागर हैं स्थिर है और . 
गति में नहीं है| तुम यह भी विचार नहीं कर सकते कि सलुष्य 
का शरीर एक महान शिल्पकार का आकरिमिक कार्य हे या एक 
वृक्ष केवल एक माली के परिश्रम का ही फल है शिक्षा के द्वारा 
पनुष्य में एक और प्रकार का दृष्टि का अनुभव द्वोने लगा है। 


नदी के किनारे का एक गुलाब का फूल 


उसके लिए पीला था 
.  तुम'इस बात से भी परिचित हो कि अन्य पुरुष इस जंगृत 
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को ढीक इसी प्रकार नहीं देखते जैसे तुम देखते हो। तुम उस 
एक बुड़ढी ख्री की पद्दानी जानते हो, जिसने एक प्रसिद्ध चित्रकार 
से कहा था कि उसने ऐसा सूर्य्योद्य कभी नहीं देखा था जैसा 
कि उस चित्रकार के एक चित्र में; और इस पर उस चिंत्रकार 
ने उत्तर दिया“सम्भव है न देखा ही, परन्तु क्या ऐसा देखने 
की तुम्हारी इच्छा नहीं है १५८ अनुभव से प्रतीत होता है कि 
दृष्टि के भी अनेक भेद हैं। 

परन्तु इससे थोड़ा आगे, और भी चलना पड़ेगा! तुमको 
इतनी दूर तक जाना पड़ेगा, जहां तक कि यह शब्द आक्तिब्य 
दृष्टि तुम्हें तो जावेगा। इस शब्द का अर्थ है वह दृष्टि जो 
नेत्र और मस्तिष्क पर निर्भर नहीं है ” 
« जब देश का राजनैतिक अवस्था बिगड़ जाती है, तो पत्र के 
सम्बाददाता यह्‌ लिखा करते हैं कि “जब आत्मिक दृष्टि का 
अभाव हो जाता है, तो प्रजा नष्ट हो जाती है ।” यह बिल्कुल 
सत्य है परन्तु अधिकतर मनुष्य इम शब्दों के वास्तविक अर्थ 
पर किग्ित मात्र भी विचार नहीं करते। वे इसका यह अर्थ 
निकालते हैं कि “जब कामनाएँ मिट जाती हैं तो प्रजा का नांश 
हो ज्ञाता है।? आत्मिक दृष्टि और कामना अंथवा लालसा में 
बहुत अन्तर है। अरब के रेग्रिस्तान में एक यात्री को पानी की , 
ज़ालसा हो, परन्तु उसका जीवन समाप्त दो जाबेगा। एक राष्ट्र 
आराम तथा आलस्य का इच्छुक द्वो परन्तु वह अधिक काल 
तक नहीं ठद्दर सकता । नेपोलियन ( ]१०.००)००४ ) के समान- 
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एक विजेता राज्य का इच्छुक हो परन्तु वह भी एक दिन सृत्यु 
की सेंट हो जावेगा-। 
मनुष्य अपनी शारीरिक बुद्धि की बेड़ियों में 
नहीं बँधे हुये । 

नहीं, आत्मिक दृष्टि का अर्थ लालसा नहीं है। उसका अर्थ, 
विश्वास भी नहीं है। इसका अर्थ है “आत्मा का विश्वास कि 
बह झपेनी इच्छानुसार विचार कर सके--इस विश्वास के 
आधार प्र अदृश्य, भविष्य आत्माःको दिखलाई दे जाता है। 
ओर ,इतना स्पष्ट रूप से: कि इच्छा पूर्वे से ही यथाथे थी । 

घह राष्ट्र कभी नष्ट नहीं हो सकता, जिसका सौजन्यंता की 
शक्ति:में अटल विश्वाप्त है और जहां न्याय और सत्य प्रज्ञा 

“पालित राज्य की प्रधान शक्तियां हैं । 'परन्तु वह राष्ट्र अवश्य दी. 

शीघ्र मष्ट हो जावेगा, जो सौजन्यता को केवल एंक सम्भव 
ओषधि विचार करता है परन्तु उसको हृदय में विश्वास नहीं. 
है कि यह औषधि लाभ दायक छघिद्ध होगी यां औषधि कहीं रोग 
से भी खराब न हो। :, 

इस ब्िचार से तुम्हें, ज्ञात हो जावेगा कि मनुष्य में आत्मिक 
दृष्टि की एक-उत्कृष्ट शक्ति.है, जो भविष्य को भी देख सकती है 
एक ऐसा (विचार।मनुष्य,के/म्रस्तिष्क में से यह सन्देह दूर' कर 
देता है कि हम|पशुओं की भांति शारीरिक-बुंद्धि की बेड़ियों' में 
फँसे हुए हैं।, इस शब्द को,नेत्र बल्द करके अपने हृदय में कहो 
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ओर तुलसीदास, स्वामी श्रद्धानन्द आदि जैसे व्यक्तियों का 
ध्यान करो, नो यह शब्द तुम्हारे लिए एक ऐसी मिट्टी हो जावेगी 
जिसके द्वारा ईसा ( [४६०४ ८४७ ) ने अन्धे भिखारी के नेन्न 
खोल दिये थे ! 


अदृश्य हाथ और नेत्र जिनको किसी मनुष्य 
ने नहीं देखा है। 


यह तुम्हें अब भरती भांति ज्ञात होगया होगा कि जेसे 
इमारी लालसाएऐँ और बुद्धि शारीरिक हैं, वैसे ही आत्मिक भो 
हैं। तुम अपने मन में विचार करोगे कि “अब में समझने लगा 
हैँ कि इंसा ( [०४४8 (0075६ ) के इंन शब्दों का क्‍या ताल्पये 
था कि जिसके सुनने के लिए कान हैं वह सुने /” अपनी 
आत्मिक य्थार्थता के आकस्मिक ज्ञान पर सम्मव है तुम आश्चर्य 
से प्रफुल्लित हो जाओ तुम्हारे पास ऐसे कान हैं, जेसे आज 
तक किसी ने नहीं देखे परन्तु ये कान. वही हैं, जो मनुष्य की 
आवाज के धीसे से धीसे स्वर ओर एक महान उपदेशक के 
शब्दों के गृढू अथे सुन सकते है। तुम्हारे ऐसे नेन्न है, जेसे 
आज तक किसी ने नहीं देखे परन्तु ये नेत्र वही हैं जो मलुंध्य 
का चेहरा देखने से उसके भाव बतला देते हैं, हर! सूर्यास्त या 
पुष्प की सुन्दरता बतत्ा देते हैं और जो अपनी आत्मिक उन्नति 
का मार्ग दिखला देते हैं। तुम्हारे ऐसे हाथ भां हैं, जैसे किसी 
ने आज तक नहीं देखे, जिनकी आकाश तक पहुँच है।' एक 
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ऐसी लालसा है जा केवल ठीक कार्य करने से ही सन्तुष्ट हो 
सकती है । 


पशु और का ओर मू्खंता ओर ज्ञान 


एक छोटा सा विचार, और अपने आपको एक पशु 
सममना कितना असम्भव है ! पशु और भनुष्य जाति के बीच 
में परमात्मा की सृष्टि के बराबर एक चौड़ी खाड़ी है। एक 
सनन्‍्यासी और एक अपराधी में, एक विद्धान और एक सूर्ख में 
भी इतना विशाल अन्तर है कि वे दो भिन्न २ जगत के आ्राणी 
प्रतीत होते हैं । 
उन लम्बे २ शब्दों से घबरा ज्ञाना कठिन कार्य नहीं है जो कि 
विचार के सम्बन्ध में तत्वशाखज्ञों ( ?#050एॉ5 ) ने 
आविष्कार किये हैं । परन्तु साधारण मनुष्यों द्वारा कह्दे हुए 
शब्दों के द्वारा हमें अन्धकार से पकाश में आने का मार्ग ज्ञात 
द्वो जाता है। 


हमारी पशुओं की दक्षता से ऊपर 


अलोकिक दक्षता 
भाषा यथार्थता की कुझ्जी है। हमें उसमें ऐसे चमत्कारिक 
शब्द हँढने हैं, जो हमें ज्ञान के सार्ग पर ले जाने की भतिज्ञा 
करते हैं चाहे ऐसे साधारण शब्द हमारी जिहां पर ही रक्‍्खे - 
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हों जो कि एक क्षण में हमें ज्ञान के द्वार तक पहुँचा दें | विश्वास 
रक्खो कि मनुष्य द्वारा आविष्कार किये हुए भ्राचीन शब्द वह 
हैं ज्ञो हमारा ध्यान अत्यन्त शीघ्रता से मनुष्य के. अभ्यास किये 
हुये ज्ञान की ओर ले जाते हैं। उस समय जब , कि मलुष्य का ' 
मस्तिष्क नवीन था और सम्पूर्ण अनुभव उनकी स्वेच्छा से हुये 

थे कि अपना विचार प्रकट करने के लिए भनुष्य ने शब्दों , 
का आविष्कार किया। 

“श्रात्मिक दृष्टि” जैसे शब्द्‌ पर विचार करने से हमारा 
ध्यान अलौकिक दक्षता की ओर चला जाता है। ये दक्तताएँ 
हमारी पशुओं के समान दक्षताओं से बहुत बढ़ी चढ़ी हैं. और 
इसी कारण हमको पृथ्वी के अन्य प्राणियों से प्रथक कर देती 
हैं। वास्तव में ऐसी वस्तुओं पर हभारा अधिकार है। और 
उनको प्रकर्ट करने के लिये हमारे पास शब्द भी हैं। हम 
आत्मा हैं। - ह 

हम समभते हैं कि अंधा कवि सूरदास जीवन के . रहस्यों 
से उनसे अधिक परिचित था जितना कि ये मनुष्य जिन्होंने 
दूरबीन और खुर्देबीन ( पछ6800.68 & ॥(॥070350[.55 ) का 
प्रयोग किया । “हम बिना तक किए हुए यह विश्वास सहित कह 
सकते हैं कि हमारा जीवन आत्मिक तथा शारीरिक दोनों हैं 
ओर शारीरिक से आत्मिक अधिक है; रृश्य से अदृश्य 
अधिक है। ; 

परन्तु हमें केवल इसी ज्ञान से सन्तुष्ट नहीं होजाना 
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चाहिए : हमें ओप्ने दृर्दय में कइना चाहिये। “यदि शिक्षा द्वारा 
भेरी शारीरिक बुद्धि में उन्नति हो सकती है, तो यह भी निम्व॑य 
है कि दुःख सहन करने से आत्मिक दक्षता में भी उन्नति हो 
सकती है; और यदि शरीर को भोजन की आवश्यकता है, तो 
यह भी निश्चय है कि आत्मा के पालन पोषण के लिये किसी 
विशेष वस्तु की आवश्यकता है ताकि आत्मिक दक्षता शारीरिक 
दक्षता से उत्कृष्ठ होजावे ।? 


शिक्षा मनुष्य का जीवन आनन्द से व्यतीत 
कराने की शक्ति किस प्रकार बढ़ा सकती है 


मलुध्य को इस बात का क्यों नहीं विश्वास होता कि यथार्थ 
में ने आत्मा हैं, कि अब भी इसी दशा में उनके जीवन का 
एक बहुत बढा अंश अदृश्य और बिना किसी सामग्री का 
दना हुआ है ९ ईसा ने यह क्‍यों कहा था कि “जिसके कान हैं, 
चह सुने” ९ और अब हम यह क्‍यों कहते हैं कि “जिसके नेत्र 
हैं, बह देखे” १ जगद की आयु बढ़ती जा रही है परन्तु दम 
इस समय उसने हूं। अन्धकार में हैं, जितने कि हमारे पूवज 
सहझों वर्ष पूछे थे। ऐसा क्‍यों है ? इसका उत्तर भी यथेष्ठ 
साधारण है। 

हसे अनुभव है कि कुछ मनुष्य अपने सम्पूर्ण जीवनकाल 
में मू्ें और आलसी रहते हैं; और कुछ मधुष्य बहुत मोटे 
और बेडोल हो जाते हैं, चाहे उनकी आत्मा हो भी नहीं और 
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वे पशुओं फी भांति जीवन व्यतीत करते हैं। परन्तु साथ, ही 
साथ हमारा यह भी 'अनुभव है कि वहुत से मनुष्य आनन्दमय 
और कीर्तिमान होते जाते हैं और दिन पर दिन अधिक चतुर 
तथा बुद्धिमान भी होते जाते हैं । 

. यही दशा आत्मिक दक्षताओं की है। उनका विचार छोडदो 
'तो वे अवनति के भागे पर चलते जावेंगे और अन्त में एक 
गद्दरी निद्रा प्राप्त करेंगे , परन्तु यदि उनका पालन पोषण सत्य 
अच्छे तथा सुन्दर विचारों द्वारा होगा, तो तुमको यह ज्ञात 
होगा कि आत्मिक जीवन ही यथार्थ जीवन है। 


हादशः अध्याय 
सोन्द््य्य 

थोड़ा समय ब्यत्तीत हुआ हम एक सनुध्य से वार्तालाप कर 
रहे थे, जिसका यह विश्वास था कि वह विश्व को ठीक मार्ग 
पर ला सकेगा। वह एक बहुत शक्ति शाली पुरुष जान पड़ता 
था। उसके ढंग से अतीत होता था कि उसने विचार पघ्ते स्थानों 
से एकन्न किये थे जो शिक्षित मनुष्यों के विरोधी थे । वह अपने 
आपको सुधारक कहता था। 

इन विचित्र और आक्रमणकारी बिचारों में से एक सौन्दर्य 
के विषय में था । वह इस बात पर सहंमत न था कि वास्तविक 
और स्वाधीन सौन्दर्य भी कोई वस्तु है। उसने कहा कि “यदि 
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मैं अपने कमरे की दीवालों को ऐसे चित्रों से सनाऊँ जो तुमको 
कुरूप अतीत होते हैं, तो वें मुकको कुरूप नहीं प्रतीद दोंगे। 
यदि मेरा यह विचार है कि वे सुन्दर हैं। तो वे मेरे लिए 
सुन्दर हे | ह ॥ 

बहुत से मनुष्यों फा यददी मत है परन्तु केवल अन्तर इतना 
ही है कि वे इतना शोर नहीं मचाते। उनका यह कहना है कि 
“सौन्दर्य एक सम्बन्ध रखने वाला पद है? जिसका यद्द अर्थ 
है कि प्रत्येक सनुष्य अपने लिए निम्बय करले कि क्या सुन्दर 
है। अर्थात्‌ , सौन्दय्य जैसी कोई वस्तु नहीं है परन्तु एक अमुक 
वस्तु को एक कुरूप वस्तु की तुलना में सुन्दर कह सकते हैं | इल 
प्रत के अनुसरण करने वाले कहते हैं कि सुन्दरता के विषय मे 
कोई विशेष नियम नहीं हैं। यह केवल प्रत्येक व्यक्ति की इच्छा 
पर ही निर्भर है। और उसके विषय में निमश्चय करना भ्रत्येक 
व्यक्ति का प्रुथक २ कर्तव्य है। 

चूँकि यह मत 'सार्वेजनिक है, हमारी वर्तमान सभ्यता 
कुरूपता की एक गोलमाल ? होती जा रही है, जो इतना धक्का 
पहुँचाने वाली है। कि यदि २५०० वर्ष पूर्व का एक मनुष्य 
हमारे किसी शिल्पकारी वाले नगर में ञआबे, तो वह अपने 
आपको एक ऐसे जगत में सममझेगा, जदध्ां केवल दुख, भ्रय 
और कुरूपता का शासन है । 

आओ, देखें यह मत कितना अचेत है! सानलो कि कोई 
अलुष्य कहे कि “पुन्य एक साम्बन्धिक पद है? और चोरी करने 
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असत्य बोलने और शराब पीने को वह पुण्य कर्मों में सम्मि- 
लित कर ले। तो हमको यही कहना पड़ेगा कि “प्रिय मित्र” 
तुम्हारे लिए सर्वोचित स्थान पागलखाना दै।” हमको इस विषय 
में तो कुछ सोचने की आवश्यकता ही नहीं है। हमको उसी 
क्षण यद ज्ञान हो जाना चाहिए कि वह मूर्खता की बातें कर रहा 
है, जो सामाजिक जीवन के लिए प्राण घातक हैं ) 

और मान लीजिये कि एक ज्योतिषी ( ॥8007०7७ ) था 
रसायनिक ( ()७7॥5: ) या एक अझ्भ विद्यानिक ( 7॥एश0००- 
एा४: ) एक दिन यह कहने लगे कि “सत्य एक साम्बन्धिक पद 
है, और जो विचार एक अमुक पुरुष सत्य समभता है, वह 
उसके लिए सत्य है तो अन्य पुरुष उसकी हँसी फरेंगे। थे 
उस व्यक्ति से यद्दी कहेंगे कि क्या वह एक वायुयान, या मोटर 
या रेल द्वारा यात्रा नहीं करेगा, जो कि एक ऐसे मनुष्य द्वारा 
भनाई गई हैं जो गणित के नियमो को 'असत्य सममता है या 
क्या बह ऐसा भोजन.ख्रा लेगा जिसमें संख्या ( 8567० ) 
मिला हुआ हो और भोजन बनाने वाला यह असत्य सममे कि 
संख्या ( 375०70० ) एक जहूरीला पदार्थ हैं। यदि कोई भी 
मनुष्य सत्य को एक साम्बन्धिक पद विचार करता है तो वह 
अविश्वासनीय है। 

परन्तु चूँकि यद्ट वाक्य कम विध्न कारक हूँ कि “सौन्दर्य्य 
एक साम्बन्धिक पद है” बहुत से मनुष्य इसका प्रयोग करते हैं। 
और ऐसे बहुत फम हैं जिनमें इसका विरोध करने का कुछ भी 
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साहस हो । परन्तु यह एक विचारनीय विषय है। वास्तव में 
हम यह कह सकेते हैं कि जगत को भावी सन्वानों का आनन्द 
सौन्दंय्य के ठीक विचार पर भी निर्भर है क्‍यों कि सौन्दर्य्य 
एक ऐसा शब्द है जिसका प्रयोग ब्यवहार में भी होता है और 
चित्रों में भी, राज नाति में होता हैं और इमारत बनाने की 
विद्या में भी । 
सोन्दर्य्य के विचार से हमारा क्‍या तातर्य हे 

हम इस शब्द सौन्द॒य्य से क्या सममते हैं ? कोष से पता 
लगता है कि सुन्दर वस्तु वह है जो हमें अशंसा करने पर बाध्य 
कराती है और जैसे दी हमारे नेत्र उसको देखते हैं हमें अत्यन्त 
प्रसन्नता होती है। तारे सुन्दर हैं। ताजमहल सुन्दर है। एक 
हिरन और एक घोड़ा सुन्दर है। समुद्र भी सुन्दर है। और 
साथ ही साथ शानदार है। 

परन्तु सौन्दर्य शब्द की यह परिभाषा इस कथन के 
विरुद्ध नहीं है कि सौन्द॒य्य एक साम्बन्धिक पद है। एक धनी _ 
भ्रद्दाजन के विषय में एक कद्दानी है, जिसने सम्पूर्ण यूरोप का 
अमण किया और जब वह वापिस आया तो उससे यह प्रश्न 
पूछा गया कि रोम के सम्बन्ध में उसका क्या विचार था ९ 
निराशाजनक भाव प्रगट करते हुए उसने कहा “रोम को तुम्हीं 


सोन्दर्य्य प्राप्ति के कुछ निश्चय साधन 


यह दृष्टान्व सीमा पर पहुँच गये हैं परन्तु यद्द इमें भल्ी 
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प्रकार ज्ञात होगया है कि सौन्दर्य्य को एक साम्बन्धिक पद 
लैना एक भयानक कार्य करना है। । 

- परन्तु क्या ऐसे भी विश्वास जनक चिह हैं, जिनसे हम 
एक सुन्दर वस्तु को एक ऐसी वस्तु से, जो सुन्दर नहीं है, प्थक 
कर सकते हैं ! हां; और वे चिह्न इतन विश्वासजनक हैं जितने 
कि वे चिह जिनके द्वारा हम अच्छा और बुरा या सत्य और 
असत्य मालूम कर सकते हैं।हम एक अच्छे कार्य और एक 
बुरे कार्य में किस अकार अन्तर बतला सकते हैं? क्या यह 
स्वाभाविक प्र रणा का विषय है ९ नहीं; क्योंकि लाखों मनुष्य 
हमारे बताए हुए अन्तर को स्वीकार नहीं करते। उनकी बुद्धि 
यह बतलाती है कि उदाहरणार्थ निरवार्थता, जिसे हम अच्छा 
कहते हैं, न केवल बुरा है परन्तु मूर्खता है। सौजन्यता के 
विषय में हमारा सत सदियों की लालसाओं ओर श्वदियों के 
विकास का फल दै। इस पृथ्वी पर रहने वाक्े सब से महान 
न्‍्यक्तिओों ने सौजन्यता के बिषय, मे हमारा मत धीरे २ दृढ़ 
किया है | हम फेवल स्वाभाविक प्र रणा से ही अब यह ज्ञात 
कर सक़ते हैं कि कया अच्छा है और क्‍या बुरा परन्तु यह 
प्ररणा उन मलुष्यों के कारण उत्पन्न हुईं है, जिन्होंने हमको 
विश्वास पूर्वक ज्ञान कराने के लिए, कि अ्रचछे और बुरे बिचार 
या कार्य में क्या अन्तर है, अनेक कष्टों का सदन किया। 

यही दशा सत्य की है। स्वाभाविक प्ररणा हमें प्रकृति के 
विषय में सहस्रों बातें बतलाती हैं, जो अर्संत्य हैं; परन्तु सत्य 
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के प्रेमियों ने, जिन्होंने असत्य बोलने की अपेत्ता भृत्यु को 
. अधिक उपयोगी समझा, हमारी बुद्धि को हृढ़ कर दिया है, 

जिससे हम केवल स्वाभाविक प्रेरणा द्वारा ही जान सकते हैं 
कि पृथ्वी चपटी नहीं है, कि यह स्थिर नहीं है और कि सूर्य न 
उदथ होता है और न अस्त |, 


अमर सोन्दर्य की तीन महान विशेषताएँ 

यही दशा सौन्दर्य की है| यदि हमें एक सुन्दर और एक 
कुरूप वस्तु के अन्तर का ज्ञान उत्पन्न करना है, तो यह अत्यन्त 
आवश्यकीय है कि हमें सौन्दर्य के परे मियों के पास जाना चाहिये 
जिन्होंने उसकी इच्छा पूर्ति के लिए कठिन परिश्रम किया है 
और जो अपने मरने के पश्चात्‌ सौन्दर्य के अमर स्मारक छोड 
गये हैं । इसका यह तात्पर्य है कि सौन्दर्य की विशेषताओं का 
आदर करने के लिए हमें शिक्षा भ्रहश करनी चाहिये । 

एक अंग्रेज विद्वान ने हमें साधारण भाषा मे बतलाया है 
कि सौन्दर्य के विषय से थूनानियों का क्‍या मत था। वे सौन्दर्य 
को सजावट के अर्थ में नहीं लेते थे । उनका तात्पय. बनावट के 
आकार के और अनुपात के सौन्दर्य से था अथवा साधारणता 
के सौन्दर्य से था । 

यह अब हमें अच्छी तरह ज्ञात होगया कि यह सत्य है कि 
यथार्थ सौन्दर्य के लिये साधारणता और श्द्धता अत्यन्त 
आवश्यकीय हैं। भाषा का वासविक सौन्दर्य भी साधारणता 
और अचेतन शुद्धता पर निर्भर है। 


सौन्दर्य्य र्श्प 
शुक्र अपने भक्तों को एक अंविनाशी उत्तेजक 


यदि हम सुसज्ित इमारत को या एक सुसज्वित लेख को 
सुन्दर कहते हैं तो हम भूल करते हैं । ऐसो वस्तुएँ पूरणंता मे 
चाहे अद्वितीय और महिमाशाली हो, परन्तु वे सुन्दर कदाएि 
नहीं हो सकती | एक फैशन से सुसज्जित सत्री चाहे बाजार में 
जाते समय हलचल्ल मचाद परन्तु उसका शभ्रभाव एक श्राचीर 
मूर्ति के समान अनन्त नहीं रह सकता। कुछ मनुष्यों ने यह 
दोष प्रकट किया है कि वे शुक्र फे विषय में कोई सौन्दर्य अनुभव 
नहीं फरते, वे शिल्पकारों और चित्रकारों फा तात्पर्य नहीं समभ 
सके, परन्तु यूनानी ठीक थे क्योंकि शिक्षित मनुष्य फा मस्तिष्क 
चाहे फुर्ती से थक जाचे परन्तु तीच्णता से कभी नहीं थकता! 
यूनानियों के लिये शुक्र एक देवी थी; वह एक क्षय क्रे मन 
बहलाने का साघन नहीं थी | वह अपने भक्तों को अविनाशी 
उप्ते जना तथा साहस प्रदान करती थी । 


अतएव सौन्दर्य में हमें थवित्रता और गौरव के चिह 
अवश्य देखने चाहिये--सागर प्ेत और तारों की तीर्णता 
का ध्यान अवश्य रखना चाहिए | सरलता, शुद्धता और 
चीइुणता उस अमर सौन्दर्य के वह गुण हैं, जिसके अनेक महान 
व्यक्ति अब भी इच्छुक हैं और इच्छुक थे रूप का सौन्दर्य्य से कभी 
तुलना नहीं करनी चाहिए। यह कभी विचार नहीं करना 
चाहिए कि सरकस कि सुन्दर लैम्प तारों से अधिक श्रेष्ठ हैं ! 


११६ । .. भलुष्य की भावनाएँ 


यह बात तो विचारनी द्वी नहीं चाहिए कि आभूषण और 
सजावट सन्तुष्ट कर सकती हैं। इस बात का अवश्य स्मरण 
कर लेना चाहिए कि हम को समोसे चाद्दे कितने दी अच्छे 
क्योंन लगें, हम अत्यन्त शीघ्र द्वी उन्हें खाते खाते धेक 


जायेंगे 


दूसरों के सामने अपने ग्रुण न वर्शन करना 


सत्य और असत्य सौन्दय्से के अन्तर का ज्ञान करने 
का सबसे सुगम मार्ग आचार के साम्राज्य में है। ईसा ने 
मनुष्य को यह सिखाया कि अपने गुणों का चर्णन दूसरों 
के सामने कभी न करो । उसने जगत को दिखला दिया कि 
केबल बंदी व्यवहार सुन्दर है, जो गर्षहीन, दयालु भर 
निष्कपट है । , 

अन्तिमकार, हम .बहुधा यह कहा ररते हैं कि सौन्द्ण्ये 
की शिक्षा हमारे भोमिक विषदूजनक कार्थ्यों का एक मुख्य अंश 
है। काश्मीर में एक बार एक यात्र। इस चिन्ता से अचेत होकर 
,गिर पढ़ा कि उसे यह विचार हुआ कि उस प्रान्त के उत्कृष्ट 
सौन्दर्य का प्रभाव भनुष्यों की अपेक्ता खेत में चलने 
याले पशुओं पर अधिक था। इसके द्वारा उसे यह विचार 
हुआ कि यदि वह सौन्द्र्य्य को देख सकता होता, सौन्दर्य्ये 
जो उसकी आत्मा को स्वर्ग में पहुँचा देता, जहां यह 
अनुष्य कोई भी विचित्र वस्तु न देख सकते, न किसी वस्तु की 


३ 


सौन्दर्य्ये "१६९७ 


प्रशंसा कर सकते, तो इस प्रथश्वी पर इतनी सुन्दरता होती कि 
बह उस पर विचार तक न कर सकता | 


यह नेत्र नहीं, परन्तु आत्मा हे, जो देखती है 

उसके साथ के अन्य मनुष्यों की नेत्र दृष्टि उससे अधिक 
तीचण थी, फिर भी दृश्य के विचित्र सौन्दर्य्य की कोई भी न 
देख सका | उप्त यात्री ने अन्त में चिन्तित भाव से यही प्रकट 
किया कि? नेत्र नहीं देखते परन्तु आत्मा देग्वती है । 

यदि हम अपने जीबन की यात्रा में यह स्मरण रक्‍खें कि 
यह हमारे अन्दर की अमर आत्मा ही है, जिसके द्वारा हम 
अच्छे और बुरे की, सत्य और असत्य की, सौन्दर्य और 
कुरूपता की पहिचान करते है, तो हम अपने न्याय में बहुत 
कंम भूले किया करेंगे इस जान के द्वारा हमें एक ऐसा परिमाण 
मिलता है जिससे हम प्रत्येक बम्तु नाथ सकते हैं। उस 
अविनाशी परिमाण के होते हुए कोई मोहित करने बाली बस्तु 
सुन्दर नहीं मानी जावेगी। अपने सस्तिष्क में इस परिसाश को 
सदेय रखना चाहिए ताकि हम असत्य सौन्दय्ये से घोखा न 
खाजावे । आओ हम अपनी अत्मा के द्वारा इस जगत के उस 


अदृश्य सौन्द््य्य का पता लगावे, जिलका निरूपण करना 
अभी शेष है| ' 


साथ ही साथ यह भो स्मरण गखना चादिए कि जैसे हम 
अपनी अमर आत्माओ द्वारा यथार्थ सौन्दर्थ्य को देखते हैं, 


श्श्द मनुष्य की भावनाएँ 


अपने शारीरिक नत्रों की भांति हमें अपने आत्मिक मेत्रों को 
भी शिक्षा देनी चाहिए अन्यथा वह अनुचित प्रयोग के कारण 
दुबेल हो जाने और सम्भव है अन्धे हो जाबें। आत्मिक 
सौन्दर्य्य की प्राप्ति के लिए यह आवश्यक है कि हम उसकी 
खोज करें और थ्रदि हमें सौभाग्य से उसके दशेन भी हो जावे 
“तो हमारी आत्मा को उसका उचित आदर करने का ज्ञान भी: 


'होना चाहिए | 


निज का 


तेरहवां अध्याय 
कर्तव्य 

हमारा इतिहास इस शब्द से भरा पड़ा है। भारत के. 
इतिहास में इसे संबसे अधिक महिमाशाली शब्दऔर भारतीय 
आचारों में इसे सबसे अच्छा काये कहना अत्युक्ति न द्ोगी।! 
, ऋतैब्य के मार्ग पर चलने के ही कारण हम अभी बिल्कुल नष्ट 
नहीं हुए, क्‍यों कि दस में आपस में प्रेम नहीं है। 

हमें समाचार पत्रों से लगभग प्रति दिवस यह ज्ञात होता 
' हैँ कि अम्ुुक मनुष्य इस कठिन किन्तु सरल पाथ का अजुसरण 
करके फीर्ति को श्राप्त दो गया है और हम इन कांयों को -बिना 
आश्चर्य किए हुए स्वीकार कर लेते हैं। ऐसे कार्यों के होने की 
इम आरा रखते दें । इससे विपरीत जाति के समाचार हमें 
आखये से चकित कर देंगे! यदि एक जलयान पानी 'में डूबने 


कतेन्य ११६ 


वाला हो और अन्य यात्रियों के पूर्व उसका कप्तान अपने जीवन 
की संरक्षता की खोज में लग जाता है तो जगत भर में संनसनी 
फैल जायेगी । यदि एंक जलते हुए मकान में एक बच्चे के प्राण 
बचाने के वास्ते एक अग्नि घुमाने वाला अन्दर जाने से अस्वी- 
कार कर देता है। तो देश में प्रत्येक मनुष्य स्तम्भित हो जावेगा 
यदि एक न्यायाधीश रिश्वत ले ले या एक राजनीति विशारद 
शत्रओं स मिल जावे, तों ये बाते सुनकर यथाथे में हम भय- 
भीत हो जावेगे। हर 

हमें यह विचार नहीं करना चाहिये कि कर्तज्य की यह उच्च 
भावना हमारें जीवन मे यो हमारे पूर्वजों के जीवन में सदैव 
रही है। इद्धलिस्तान की ओर ही तनिक ध्यान दो। बादशाह 
दैनरी द्वितीय के पुत्र अपने देश के विरूद्ध फ्रॉस के बादशाह के 
साथ मिलने को तय्यार थे। चाल्स द्विकेय -भी कपटी, था। 
फ्रान्सिस चैक, फए्थ्याटा5 39०07 ) जब ललार्ड चान्सेलर 
( [00 (क्राएथ07 ) था, तो रिश्वत लिया करता था और 
अभी थोड़े दिन हुए. जब तक गिरजेघर मे व्यवद्यारिक कार्य 
होते थे । 

नहीं, अब' हमें कतंत्य की उच्च कल्पना है। हमारे पूर्वेल्लों 
ने इस पाथ का अनुसरण उस समय किया था, ज्षब उनके 
चारों ओर अज्ञानता और कपट का 'शासन था। और. देखो 
कि उन्होंने तुम्हारे लिये'क्या किया है। . के 

अपने दैनिक जीवन में हमे यह पूर्ण विश्वास है कि हमारे 


१२० मनुष्य की भावनाएँ 


सहयोगी अपने कर्तेब्य-पथ से च्युव नहीं हो रहे है । हमे रेल 
में-चढ़ते समय यह चिन्ता नद्ीं रहती कि रेल चलाने वाला 
गछाती कर सकेगा। हम अपने पास सूल्यत्रान वस्तुएँ रखते हैं 
इसी विश्वास पर कि पुलिस के सिपादं। स्वथर्म पालन से मुख 
नहीं मोड़ेगें। हम अपने महाजन, वफ्रील और दलालों को 
उपदेश देकर निश्चिन्त हो जाते हैं क्‍यों कि हमें विश्वास है कि 
वे अपना कर्तव्य पालन ३रंगे। हम अपने बच्चों फो पाठशाला 
में पढ़ने के लिए भेजते हैं क्‍यों कि हमें पूर्ण रूप से विश्वास है 
कि उनके शिक्षक अपना कर्तव्य पालन करेंगे। वन भेदों के 
ऊपर विचार करी लो फि हम चिट्ठी डालने के बकस में डाल 
देते हैं केवल इसी विश्वास पर कि ढाकखाना अपने कतव्य ,का 
पालन करेगा । ५ 


एक समय जब रेल के अधिकारियों और कर्मचारियों में 
बहुत झगड़ा था और श्रग्येक मनुष्य को हड़ताल की दैनिक 
सम्भावना थी, तो हमें याद है कि एक टिकट जाँचने वाला 
एक बड़े स्टेशन पर एक यात्री से, जो एक तीसरे दर्जे का टिकिट 
लिए हुए एक भथम श्र थी के डिब्चे में बैठा था, आग्रह, 
' रहा था कि उसे उन दोनों श्र खियों के अन्तर का किराया. देना 
दी पड़ेंगा। 
इस अवसर पर हमें जात हुआ कि वास्तव में यह्‌ फर्तेब्य 
पात्न का एक अत्यन्त मनोहर दृष्टान्त था। वह टिकिट-परीक्षक 
अपने कार्यकर्ताओं से अवश्य ऋ द्ध था और इसी कांरश बह 


करत्त व्य श्र! 
हड़ेताल में सम्मिलित होनो चाहता था परन्तु कर्तव्य पालन का 
इन्द्रिय ज्ञान उसे यहू आओा.नहीं देता था कि एक कपडी यात्री 
उन अधिकारियों को लूट ले। उसने अपने आपको उस गाडी 
के सब यात्रियों के टिकिट देखने का कष्ट दिया और विशेष कर 
अस यात्री के साथ, जिससे वह किराया लेने के लिये आभ्रह 
कर रहा था। 


कर्तव्य पालन का यही ज्ञान हमें सरकारी नौकरी में सफ- 
लता पूर्वक जीवन ज्यतीत करने का अपूर्वे अवसर देता है, विशेष 
कर हमारे देश में जदां इसी के द्वारा शान्ति तथा न्याय स्थार्पित 
है। कोई यात्री जिस किसी त्रिटिश भ्रजापालित राज्य में जाता 
है, उंसे अनुंभव होता है कि मलुष्य श्रपनों कंतेय पालन 
विश्वास रूप से तथा निष्कपट भाव से कर रहें हैं न केवल 
अपने वेतन के वॉस्ते किन्तु अँग्रेजों की संम्मानतां को ध्यान- 
में रखते हुए । 


खिंड़की में से देखते समय प्रधान मन्त्री 


का विचार 
इमारे एक त्रधान स्त्री ला सेलिसबरी (--तात 59 
आंपधा9 ) ने एक बार कहा! था कि बहुघा अपने क्लब की 
खिड़की में से होकर सड़क पर चल्नते हुए ममुष्यों को- देखकर 
यह विचार उत्पन्न होता-था कि “में, सड़क ,पर चला जाऊँ 


श्श्ग सनुष्य की भावनाएँ 


और एक सर्वेश्रथम दिखलाई देने पाले भनुष्य के कन्धे पंर 
हाथ रख कर उससे इर्ज्ञलिसतान से तीन चार गुणे एक देश 
को जाने और शासन करने के लिए कह दूँ, यदि मुझे यह 
विश्वास हो जावे कि उसके शासन ज़िघान न्याय कार। स्रथा! 
निष्पक्ष द्वोंगे। 

करतेब्य पालन का ऐसा विश्वार लगभग प्रत्येक मनुष्य रे 
हंदय में उत्पन्न हो उठता है और उसके ऊपर - अभिमान करना 
' भी अनुचित नदीं है । परन्तु यह शब्द 'कर्वेब्यः इतना महान 
है कि इसके ऊपर स्वयं सन्दुष्टि दी यथेष्ट नहीं है किन्तु कुछ 
ओऔर भी विचार करना है । 


कर्तव्य क्या है १ इस शब्द का अर्थ एक ऐसा कार्य हैं 
जो भत्येक मनुष्य को करना चाहिये; जो रूचि के ऊपर निर्भर 
' नहीं है किन्तु एक बन्धन है। कुछ ऐसे कार्य हैं जो हमारी 
इच्छा के ऊपर निर्भर हैं, जिन्हें हम कर' भी सकते हैं और 
जिन्हें करने की विशेष आवश्यकता भी नहीं। परन्तु कुछ ऐसे 
कार्य हैं जो हमें करने ही पड़ते हैं। यह आवश्यकीय नहीं कि 
हम एक सम्य खत्री को नमस्कार करें, कि हम अपने द्वाथ शुद्ध 
रकलें, कि हम अच्छी पुस्तकों का अध्ययन करें, कि हम अपने 
. आधार तथा विचार में उन्नति करें परन्तु हमें कर अवश्य द्टी 
देने चाहियें, दर्मे कानून का अवश्य ही आज्ञा पालन करना 
आादिये, हमें अपना कवच व्य पालन अवश्य फरना चादिएं। 


ऊत्तव्य हर 


विश्व में त्रिय्त का स्थान इतना महान्‌ किस 
प्रकार हुआ ? 
कभी कभी एक मनुष्य कहेगा कवि यह मेरा ऋतेंब्य दी न 
था?, लबकि एक देसी घटना हो जावे जिसको वह दचा सकता 

था। ऐसे मलुध्य का कर्तव्य णललन का विचार घहुत ठुच्छ & 
बह उसको एक ऐसा कार्य समम्तता है, जिसका उसे वेठन मिलता 
हैं । जब तक वह अपना “कर्वच्य” पालन करता हैँ, उसका 
विचार है कि इससे अधिक आशा नहीं रखनी चादिये ' परन्तु 
क्षत्र नैल्सन (ए८००॥) ने दू फेल्गर के युद्ध में विलय का ऋमर 
ऋणटा फहराया धा--इद्नलिसान की आशा हू कि प्रत्येक महुष्प 
अपने कर्तज्य का पालन करेगा -ठो कर्वेत्य से उसका अर्थ था 
#प्नुष्य अपनी शक्ति के अनुसार जितना कर सक्के और जो 
कुछ अच्छा कर सको” विजय के अतिरिक्त किसी अन्य कारये 
का हिंसाद नहीं था | किसी मनुष्य को स्वये का विचार न था 
अंग्रेज़ी वेडे की सम्पूर्ण आत्मा इद्लिस्तान की संरक्षता और 
समुद्र की स्व॒तन्त्रता के लिये युद्ध कर रही थी । 

ब्रिटेन का हान्य राष्ट्रों मे इतना महान्‌ स्थान पाने का एक 
यही कारण है कि उनके सट्ट के मनुष्यों ने कतेब्य की भावना 
को एक यहुद उच् खान दे रक़खा है। यदि एक ऐसे अंग्रेज को 
ब्रशंता की जाय, जिसने यथार्थ में वीरत्य का प्रमाण देकर 
आत्म का वलिदान किया हो, तो वह यह सुनकर केवल यह: 
उत्तर देगा “अत्े केवल अपने कर्तच्य छा ही पालन किया है।'! 


न 


ना 


१२४ मनुष्य की भावनाएं * 


सतन्त्रता के गान से हमारा इतिहास क्यों 
' भरा पडा है ? 


एक तत्वशाख्ज्ञ (0050-7०) द्वारा लिखे हुए इस वाक्य 
१र विचार करो “मध्यकाल में एक जञगीरदार की प्रमुभाक्ति 
एक फर्तेब्य सममा/जाता था और लिज की स्वतन्त्रता क्रा कहना 
शक अपराध 7? मानलो हमारे पूर्वजों ने कहा था “हमको अपने 
कर्तेब्य का पालन करना चाहिये; दमें निजकी रवतन्त्रता के 
विषय में विचार ही नहीं करना चाहिये; शरीर और आत्मा 
सहित हमारा सम्बन्ध शासनकर्ता से है ।” ऐसे द्वीपों का इति- . 
हांस कितना जड़ होगा ? परन्तु हमारा इतिहास स्वतन्त्रता के 
गान से और विपदाजनक कार्यो के सदन से क़्योंकर भरा 
इआ है '. 
यह हमारे पूर्वजों के ही कारण है, जो कर्तव्य पालन, के 
गुणों का निरन्तर वर्णेन करते रहते थे। भमध्यकाल में ऐसे 
मलुष्य थे जिनका यह विचार था कि उन्हें शासनकत्तों से अधिक 
अपने प्रति कर्तव्य पालन करना था। और वे अपनी आत्मा के 
अन्दर इस उश्च कर्तव्य से विमुख होने की अपेक्षा मृत्यु का 
सामना करने को तेयार थे। एक फागज़ के टुकड़े यां केबल 
परम्परा नियम ने उनके लिये शासनकतों की सेवा करना एक 
कत्तञ्य और निज की स्वतन्त्रता के विषय में विचार करना 
एक अपराध बना दिया हो, परन्तु उनको आत्मा फे अन्दर 


ए्‌ 


क्त्त ध्य १२४ 


की पुकार क्या कुछ अर्थ न रखती थी जोकि एक अधिक न्यायी 
फानून और एफ अधिक ऊँपे कप की प्यासी थी। 
 ज़गत के अनेक महा युद्धों में से एक 


सम्पूरों इतिहास में यह पाया जाता है कि ऐसे ममुध्य भी 
थे, जिन्होंने परम्परा नियम और कानून के अलुसार कतेब्य 
पाक्षन करना अस्वीकार फर दिया और यह भी इस लिए नहीं 
फि उन्हें फर्तेव्य पालन से घृणा थी अथवा वे शासन विधि के 
विरूद्ध थे, परम्तु इस कारण कि कर्तेब्य पालन के थे विचार 
यथेष्टठ ऊँची श्रेणी के नहीं थे और कानून अत्यन्त न्याबी 
नदी था। 
. जगत के अनेक युद्धों में से एक वह था जब कि स्टुआटे 
( 5६०४६ ) वंश के बादशाह एक प्रकार के कर्तेज्य का पालन 
फरते थे और प्यूरीटन ( एा७४॥ ) दूसरी पूफार फे। यदि 
कर्तेज्य एक ऐसा घन पदार्थ है, जो सड़क पर गढ़े हुए मोल 
के पत्थर की भांति स्थिर है, तो रदुआर बंश वाले सद्दी थे। 
परन्तु यदि कतंब्य एक आत्मिक बस्तु है, यदि यदद न्याय और 
सत्य के लिए मनुष्य फी मनोकामना है, तो वे यथार्थ में गलत 
थे। घद्ट विवाद अस्त सें इस अवस्था को उतर आया “क्या 


बादशाह राष्ट्र को इसके ऋ़तेंदय बतलाबे या राष्ट्र अपना कर्तेब्प 
हवय॑ निरिचत करके (? 


हन्द, मनुष्य की भावनाएँ 


अन्तः करण की मोनता में दो शब्दों की'' 


यह पूसिद्ध लड़ाई हि 2 सब सस्तिष्क में सदा से हो रही है। 
अन्त: करण को मौनता में हमें दो स्वर सुनाई पढ़ते हैं। एक 
परम्परा नियम का स्वर है, जिसके अनुसार हमें अमुक कार्य 
फरने चाहिए और अमुक कार्यों का निषेध करना चाहिये। 
दूसरा स्व॒र लालसा का है जो हमें अपने आचारों में उन्नति 
करने के लिये उच्च परिणाम बनाने का उपदेश देता है । अनेक 
मनुष्य केवल पृथम स्वर को ही सुनते हैं। वे फदाचित ही 
कोई भूल करते हैं। वे कानून का विरोध नहीं करते! यदि 
वे अपने कतेव्य प[थ से च्युत ही जायें तो वे लज्जित होते हैं। 
वे अपना सम्मान कराना चाहते हैं । परन्तु ऐसे मनुष्यों का 
जंग के भविष्य पर कितना कम पूभाव पढ़ता है और उनका 
जीवन कितना रूखा होगा ? बद्दी मनुष्य प्सन्न है जिसकी 
आत्मा रीति बनाने के प्रयत्न में लगी रहती है । 

' थोढ़ा समय व्यतोत हुए द्वाउत आफ काम-्स ( छि07988 
(ट०णग्राण्प5 ) के एक सदस्य आचार के विषय में बातोलाप 
कर रहे थे और उनका कहना था कि “मनुष्यों के आचार इतने 
उच्च श्रेणी के नहीं हैं जितने कि स्त्रियों के ।” इसको यह देख 
कर आश्चर्य हुआ कि कुछ नये सदस्यों ने' चिल्लाकर विशेष 
किया “क्यों ९” बह पूश्न चास्तव में एक-पूश्न था कि उस हर 


फत च्य १२७ 
निष्कपट भलुष्यों के मुँह से निकल ही गया “क्यों (” इसका 
अर्थ यह है कि भविष्य के हम उत्तर दायी हैं। मनुष्य का 
कर्तव्य जो पचास घर्ष पूर्द था, वह. आज दिन यर्थेष्ट नहीं है। 
बह वाक-विवाद जो बहुत से मंनुष्य पुरुष और ख्री जाति के 
सम्बन्ध में माने हुए अन्तरों पर विचार करने के लिए प्रयत्न 
फरते हैं, पाचीन नियम परम्परा पर ही निर्भर हैं जिसके चिन्ह 
अब दिखलाई तक नहीं पड़ते। सब सम्भव अवसरों सथा 
फाल में पुरुष और स्त्री ढोनों ही समान उत्तरदायी हैं। सत्य 
ओऔर असत्य के सद्दी और गलत फे विचार में कोई लिद्ठ भेद 
'नहीं है । 
प्रत्येक मनुष्य का प्रथम ओर अन्तिम कर्तव्य 
उत्तमोत्तम कार्य करना है 
कर्तव्य एक ऐसा कार्य है जो इमे फरमा ही चाहिये 
अथोत्ू जिसके हम ऋणी हैं, परन्तु यह ऋण किसको देना है ९ 
कर बादशाह को दिये जाते हैं। परन्तु और भी फर्तेव्य है-- 
अपने माता पिता के पति फर्तव्य, कार्य फर्ताओं और शिक्षक्रों 
के परुत्ति कर्तेब्य, अपने पड़ोसियों के पूवि कर्तव्य । परन्तु फिर 
भी और प्रकार के कर्तेब्य हैं। हम कहते हैं कि “अपनी, आरोग्य 
ता फे ऋणी हम रवय॑ हैं ।” तो अवश्य एक ऐसी फोई वघस्तु 
है जिसके हम अपने आप ऋणी हैं। बुद्धिमान होना हमारा 
कन्य है। परन्तु फिर भी एक ओर कर्तन्य है, जो अन्य से 


श्श्ष मनुष्य की भावनाएँ 
कर्तेन्यों से उच्च श्रेंगगी का है। वह है परमात्मा के पूति हमारा 
कर्तव्य 

इसे कतेब्य से इमारा क्‍या 'भअंथ है? इसका श्र्थ है कि 
'हमारी आत्माओं को सौन्देय्य, सौजन्‍्येता और सत्य में सद्दैच 
उ्नति करते रहना चोहिए। क्‍यों ( क्‍यों कि परमात्मा मलुष्य 
ज्ञाति को उन्नति करने के लिंए उपदेश दे रहा है, उमेंकी इच्छा 
है कि मनुष्य कुलीन हो। प्रत्येक मनुष्य का पृथम और अन्तिम 

केंतेव्य उत्तमोत्तेम कार्य करना है। यदि इसे कैतेब्य के पति दम 
चिन्ता रखें, तो अन्य कर्तव्य अपनी चिन्ता अपने आप कर 
लेगे। 


चोदहवां अध्याय 
अद्वश्य 


नेत्रों का बिना नेगों वाला प्रसिद्ध खेल अनन्तकाल से चला 
शाता है । यद्द खेल उस समय से भअरिम्भ हुआ है लेंब मनुष्य 
एंक जीवन आत्मा बन गई । सम्भव है मेनुध्य के भस्तिष्क में 
आश्चर्य का सर्वे अथर्म विचार यद्दी था कि वह अपने नेत्रों 
'द्वारो सृष्टि को तमाम ओआश्चर्य करने वाली वेस्तुओं को नेंद्रीं 
देख सकता था। 

हमें पाचीन मनुष्यों के असत्य विश्वास से पता लगता है 
कि संलुष्य के हृदय में अर्ुंश्य की भांवनेाएँ कभी २ उठती थी। 


अदृश्य १२६ 


भनुष्य, जब पंशुओों के आचार छोड रहा था परन्तु एक जीवित 
आत्मा में परीणित नहीं हुआ था, पृथ्वी के विषय में आरबजर्य 
घ्रकित होकर देखता था। 

जबकि सब अन्य जीध जगत को जैसा है बेसा मानते मे 
और उसे फेवल अपनी लालसा की सन्तुष्टि का एक साधन 
 मममभते थे, मनुष्य ने यह सोचा कि उसका जन्म एफ रहस्य से 
भरे हुए जगत में हुआ था। मनुष्य के लिए यह मनोहर और 
महिमाशाली पृथ्वी फेवल पेट पूजा के लिए द्वी नहीं बनाई 
गई। जब छुघा मिटाने के लिए उसने घर तोड़ लिए थे यह 
समुद्र की ओर देखता हुआ और उसका बजनाद सुनता हुआ 
खडा था। मलुध्य के इतिहाम मे आरम्भ से ही मनुष्य का 
अस्तिष्क बिना प्रम किए हुए नहीं रह सका। 

प्राचीन मनुष्य के मस्तिष्क में अनेक विचार उत्पन्न हुए 
जिनका सभ्य मनुष्यों के मस्तिष्क में कोई स्थान नहीं दिया गया । 
परन्तु अरृश्य के सम्बन्ध में बिचार न फेवल 'अब तक बही 
भला आता है, विज्ञान सत्वशास्र और धर्म की पुरुकों में 
उसने न केवल उत्त जना दी है, परन्तु वह्द सत्य सिद्ध कर दिया 
गया है । विज्ञान सदा से नेश्रों का बिना नेश्रों घाला खेल फर 
रही है भौर अब वह खेल अदृश्य के साम्राज्य में बहुत अंच्छी 
तरद खेला जा रहा है । विज्ञान से दमें झात-दोता है कि ईमांस 
जीवन हमारे नेश्रों पर दी निर्भर है और रुन लेत्रों द्वारा देखी. 
इंई मस्त, चादे 7८०६००७८ अबबा १(070800[७ द्वारा किसनी 
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ही बडी बनादी जावे, इस सष्ठटि के एक कण से ठनिक श्री 
अधिक नहीं है। 

अदृश्य के साम्राज्य में वैज्ञानिक अस्वेषण के संमाचारों 
को सुने सुन कर तत्वशाखज्ञों (2[/0507॥65) का कहना: है 
कि हमारे जीवन का भी अधिकांश अदृश्य दै। जगत का बचा 
बच्चा प्रम के विषय में ऐसे वाठ करता है मानों बह गुलबहार 
की भांति एक साधारण वस्तु हो। परन्तु क्‍या किसी ने कभी 
प्रेम देखा है | हमने एक माता अपने बच्चे पर चुम्मा लेती' 
हुई देखी है परन्तु वह अघरों का मिलाप केवल प्रेम का 
संदेश है जैसे अज्ढ़ाई लेना थकाबट का संदेश है, था सीटी 
दज्ञाना आनन्द का सन्देश है। परन्तु प्रस के दर्शन किसने 
किये हैं ९ किसी ने भी नहीं। न कोई (]'००४००००) ही और न 
(0(205००.००) ही पृथ्बी पर सबसे महान वस्तु को मानुषिक 
दृष्टि में ला सकता हैं और यह यह चस्तु है जो प्रत्येक बच्चा 
छन्म पाते ही मान लेता है । 

' तत्वशाख््र इमें यह स्मरण कराता है कि हमारे जीवन का 
ऋधिफ अंश अरृश्य में ब्यतीत होती है। मनुष्य की सबसे 
मारी गलतियाँ इसी विचांर के कारण होती हैं कि ये यह 
समऊंते हैं कि इस प्रृथ्वी पर जो कुछ देखने के लिए है बद दम 
देखते हैं। कुछ मनुष्यों का कहना है कि वे अदृश्य पस्तुओं पर 
विश्वास नहीं करते और थे थार्मिक मनुष्यों की हँसी उड़ाते 

झपने आपको बहुत बुद्धिमान समभते हैं। परन्तु वे यह 
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सममते कि थे नेत्र अन्ये हैं जिनमें इनका इतना मृढ़ 
विश्वास है और थदि उन्हें अध्टरय में अनुमित विश्वास नहीं 
है तो उनका जीवन ,ही दूथा है। घिना अटश्य शक्तियाँ की 
सहायता के यह किस प्रकार सम्भव था कि थे एक घण्टा भी 
जीवित रह सकते ९ 


वे मूर्ख मनुष्य, 382 893 का आनन्द ओर 
न्द्य॑ खो देते हैं 

ऐसे अज्ञान मनुष्य अपने जीवन का सौन्दर्य्य और बहुत 
सा आनन्द खो देते हैं। थे बहुत कर पशुओं की भांति हो! 
जाते हैं । ध 

पशु का स्वभाव है कि धह फेवल द्रश्य जथत को निश्सन्देद 
स्वीकार ऋर लेता है। ममुष्य का स्वभाव हैँ कि पह अदृश्य 
जगद का निरन्तर अन्वेषण करता रहे | 

अरश्य पर हँसी फरने वाक्षे मनुष्यों को अपनी सूर्खतं 
प्रकट करने का एक बद्दाना है, क्‍यों कि मनुष्य के प्राचीन इति- 
दास में ऐसे धोखा देने वाले मनुष्य थे जो अदृश्य पर विश्वांस 
करने वालों का विरोध करते थे और उनका फद्टना था कि के 
अदृश्य पर उनकी अपार शक्ति थी और लादू के प्रभाव से छस 
अदृश्य फे साम्राज्य में वे विचित्र काये कर सकते थे। . 

उसी दिन से विश्व भर के भ्रत्येक राष्ट्र में ऐसे घोले. धाज 
सलुष्य हो गये हैं जो अपने को छ्ादू में अधीण प्रसिद्ध करते हैं, 
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और सरल मनुच्यों के साथ छल और कपट का व्यवद्दार करते 
हैं। इसीलिए एक मन्द मती पुरुष के लिए यह बहाना हैं कि 
बह रहस्य को एक व्यर्थ वस्तु बता कर टाल देता है! 

सत्य की खोज करने पाले मनुष्य और -विज्ञान में गृह 
मित्रता है और विश्ाान के द्वारा एक ऐसे प्रसिद्ध जादू में प्रवीण 
अनुष्य के लिए यह अत्यन्त कठिन हो ज्ञाता है कि वह एक 
कपटी घिक्‍का बना सके। विद्वान के द्वारा अदृश्य का विशाल 
और महदिमाशाल्ी साम्रण्ज्य में आत्मा के नेश्रों के सामने 
द्श्विलाई दे जाता है। परन्तु यद साम्राज्य कानून और शान्ति 
धुद्धि और शान का है । 

इस साम्राज्य में ऐसी अनेक वस्तुएँ हैं, जिनसे हमें आश्चर्य 
उत्पन्न होता है। इसमें ऐसी अनेक बस्तुएँ हैं, जिनके सामते 
क्म्मान और भक्ति के कारण द॒र्मे शिरनवाना पढ़ता हैं; और 
इसमें ऐसी कोई वस्तु नहीं है, जिसके द्वारा हम अपनी भलाई 
के लिए सृष्टि को धोखा दे सकें । 

यह हमारी वर्तमात अवस्था दै। विज्ञान ने नेन्नों और बिना 

लैन्रों वाला खेल ऐसे उश्श्य से खेला है कि अब वह हमारे 
छंगत के विषय में एक असाधारण बात अवश्य बतला सकती 
है। यह मनोहर जगत जो हमारी खुद्धि के लिये यथार्थ है, 
, वास्तव में एक अटहृश्य जगत है । 

यह जगंत हमारी-चुद्धि के लिए यथार्थ-है। एक द्वार हमारे 
फर्श के लिये ठोस है और इसारे नेन्रों' के लिये अमेफ है। 
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परन्तु जैंसे एक्स-रे ( 799 ) द्वारा एक बन्द द्वार के पीछे 
की यस्तुओं का चित्र खींचा जा सफता है, रुसी प्रकार एक दिन 
पृथ्वी के झान्दर की सब यस्तुएँ किसी वेज्ञानिक 'अविष्कार से 
दिखलाई पड़ने लगेंगी। सम्पूर्ण वस्तुएँ की रचना परमाणु से 
हुई है और तमास परमाणुओं का अन्तिम परमाणु विद्युतांश 
है। हमें यही समझना चाहिये कि यह जगत एक ठोस अस्तु 
हैं। परन्तु एक विचारणीय मनुष्य की भाँति हमें इस एथ्वी 
को एक गोला समझना चाहिए, सो ईयर ( छथाढः ) में घूम , 
रहा है। 

यह कहना अनुचित न दहोगा कि सौ पे पश्चात सबसे 
अच्छी अध्ययन करने योग्य पुस्तकें दे होंगी जिनमें वेज्ञानिर्को 
फी अत्श्य में याप्राओं का वर्णन करने बाली फहानियां होती । 


दृश्य वस्तुएँ सांसारिक ओर अदृश्य वस्तुएँ 
अविनाशी हैं 

उस समय तक विश्व भर में कोई भी सनुष्य यह -विधार 
ने करेगा कि यह दृश्य रूष्टि वास्तविक है। उस काल में रहने 
वाला प्रत्येक मनुष्य अदृश्य को हरी यथाधे जञानेगा और स्वये 
अपने जीवन को उसके प्रेम, आशाएँ, इच्छाएँ, भय और 
उद्दे श्य को -- अदृश्य सममेगा । 

फिर एक शात्सिक अ्रवस्था सें, अपने आपकी पशु न॑ विचार 
ऋरते हुए, अपने सस्विष्क में यह विरार लू ऋरते हुए कि यह 
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जगत और.इस जगव की वस्तुएं इसकी आवश्यकताओं को 
कभी दूर नहीं कर सकती, मनुष्य, जो इस पृथ्वी का अरृश्य 
मस्रिष्क है, झात्मिक ययाथता की उथ पस्तुओं फी लोज महान 
शक्ति और परमोस्साद से करेगा और जब तक अविनाश 
जीवन को प्राप्त न कर केगा, वह अपनी यात्रा में निरन्तर उलता 
ही रहेगा। न्‍ 
घर्तेमान फाज़ के सछुट और शोक अब समाप्त दोते जारहे 
हैं। ऋपरमार्थिकता की घह फेवल एक दशा अकट करते हैं। 
चाहे राजनीतिज्ञ आपस में पादानुवाद करें, चाददे व्यापारी एक 
धुसरे से अपनी वस्तुओं के विक्रप के लिए मझंगढ़ा फरें और 
भादे अज्ञान पुरुष जीवन के इस तह श्य में विश्वास रक्‍खें कि 
“लाओपीओ और आनन्द करो” परन्तु शान्तिपूवेक, एक विज्ञय 
के पश्चात्‌ दूसरी विजय प्राप्त करते हुए, विज्ञान हमें उस परदे 
के समीप लाता जाता है, जिसके पीछे अदृश्य, मनुष्य के सब्तिष्क 
फ्रे परिध्म फा पारिवोषिक देने के लिए प्रतीज्षा फर रहा है। 
और यह पांरिवोषिक क्‍या होगा ? यथायता का अनन्त जीवन! 





पठहा अथाव 


जोवन फे विषय में अनेक चित्ताकर्षक बातों में से एक. 
ग्रह दे कि वह सुगस- नहीं है। यदि बह कठिन न द्दोता, तो 
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हम अति शीघ्र ही थक जाते । मनुष्यकी जीवन से भ्रम इसी 
कारण है कि बह कठिन है क्योंकि उनके भस्तिष्क और 
शरीर की शक्तियाँ सब काम में आती रहती हैं। 

बहुघा एक मनुष्य यह कहता हुआ झुनाई पढ़ता है “सरल 
करो, सरल फरो! ” और कुछ अन्य पुरुष यह फहते हुए 
उसके पीछे दौड़ते हैं कि ४ हां, यही हम'चाहते हैं; हम सभ्यता 
से रोग भस्त हैं, दम युद्ध से ठन्न आगये; चल्नो प्रकृति को 
लौट बलें।” 

परन्तु सत्य वो यह है कि जीवन इससे अधिक साधारण 
नहीं हो सकता | मान लो कि मलुष्य जाति इस सभ्यता से 
थक जावे, जो वास्तव में इतिंद्यास में एक नई वस्तु है, और 
. चारवाद़े के जीवन की सरलता पर लौटने फा निश्चय करले। 
और मान लो कि इस ध्रृथ्यी पर रहने पाले करोड़ों मनुष्यों 
के.लिए भोजन सामग्री है और न कोई युद्ध है, न घृणा और 
न घतोपार्जन के लिए मुठभेढ़ | और यह भी मान लिया जाये 
ख्वि सम्पु भ्रावीन राजनैतिक और आर्थिक ससस्याओं की 
पूर्ति हो जाबे । फिर भ्री ल्वीजन का न्यतीत करना ऐक कठिन 
कार्य है। 

यह इसलिये कठिन है कि मुष्य का मस्तिष्क इस प्रथ्वी 
की किसी भी दशा से या किसी सी अधिकार से सन्तुष्ट नहीं 
दो सफता। मस्तिष्क परमात्मा फी उत्पत्ति है अतएव वह 
फेवल परमात्मा के यहां दी विधाम कर सकता है! जयतक 
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बह एश्वी पर है, उसकी शारीरिक दशा चाहे कुछ भी हो, 
, अनुष्य सन्तुष्ट कभी न होगा किन्तु सदेव चिन्वित ही रहेगा-। 

चैय्ये के विचार में, मनुष्य को लिए एफ सरक्त सीयन 
ब्यतीस फरने की कठिनता का बह एक अच्छा उदाहरण है। 
यदि सदू सुर्यो की एक सूची बनाने के लिए कहा जावे, तो 
अधिकतर मनुष्य धैय्ये को उसमें अवश्य सम्मिलित करेंगे। 
घैय्य, छूटे २ पर्ववों के समान, अत्यन्त प्राचीन काल से चला 
आता है। ईसाई घरे के जन्म के पूर्द ही मराचीन हो जाने वाले 
भर्मों का यह अन्त: करण था। और इसड़ी उत्पत्ति की खोज 
करने से पवा लगता है कि स्वीकृत इसका पिधा, श्राणघातकता 
इसकी माता और ऐशिया इसका जन्म स्थान था। पैश्य एक 
पुण्य है, एक सदूगुण है परन्तु अनेक सदूगु्णों के समान यह 
थी एक दुष्ट कार्य हो सकता हैं । 

अब, देखो मनुष्य का जीवन किदना कठिन है। मानलो 
एक ऐसा मनुष्य जो हत्वेक फाये में कौर श्रत्येक बर्तु में सरलता 
फा इच्छुक है, हमसे कट्टे कि “यदि छुम इस श्रकार जीवन 
ब्यतीव फरना चाहते हो जेसा कि परमात्मा तुमसे आशा रखता 
है, तो सदुगु्णों का अनुसरण करो भौर छुल्न, कफपट भादि 
थापों से फोई सम्बन्ध न रक्जो”, तो हमें यह फट्टना चाहिये 
कि "हां, यद बिल्कुल साधारण है जो कुत्त हमें फरना चादिये 
वह यह है कि सही मार्ग पर चलकर हुमा से मुख मोड़ते 
हुए अपना जीवन ज्यत्ीड करें।”? 


घैस्ये १३७ 


- परन्तु थोड़े समय पश्चात हमें यद्दी अपने मन में सोचना 
चाहिये कि नहीं, जीवन इतना सरल नहीं है। इतिहास में . 
अनेक भयानक दुःख धार्मिक पुरुषों के कार्यों के फल थे। 
निर्दुयी और कठोर दिल 'अमेक पुरुष सदूगुणी हुए हैं। वर्तमान 
काल में भी दम ऐसे मलुप्यों को जानते हैं. जो यद्यपि सदूशुणी 
मरे परन्तु सदैव सब के प्रिय नहीं थे। और फिर हमें यह 
मी देखना चाहिए--जो कि जीवन में अवश्य देखना चाहिए 
कि गुण भी भयानक हो सकते हैं। आओ, इस वात का सामना 
करें, न कि इसे सुन फर ही भाग जावें। यह हमें अपनी यात्रा 
सफलता पूर्वक समाप्त करने में सद्दायता देगी । . 


प्राथना की पुस्तक में धेस्‍्य॑ के विषय में 
सुन्दर शब्दों का प्रयोग 

मस्तिष्क को उन महान और 'आवश्यकीय कठिनाइयों को 
सरल बनाने का प्रयत्न ही न करना चाहिए, जिनको परम्रात्ा 
नें बुद्धि और शक्ति की उन्नति करने के लिए दिया है । 

आओ घैण्य की कठिनाई का सामना करें। कलकतें के 
एक बंढे अस्पताल में एक मनुष्य एक दुःखदायक रोग सें मर 
रहा है; उसकी भौंहें क्रोध में' भरी हुई हैं; उसके''नेत्र क्रोध 
प्रकंट कर रदे हैं, बह॑ अपने, दाँत पीर रद्या है और चित्रो्द और 
चले को श्राप दे रहा है । अन्त में हमें यही कहना पढ़ेगा कि 
“इस मिचारे मनुष्य मे घैय्ये के सदूगुण को अभी नहीं सीखा 
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बह एश्वी पर है, उसकी शारीरिक दशा चाहे कुछ भी हो, 
अनुष्य सन्तुष्ट कभी न होगा किन्तु सदेव चिन्दित ही रहेगा। 

पैय्ये के विचार में, मनुष्य को लिए एफ सरल जीवन 
ब्यतीस करने की कठिनदा का बद एक अच्छा उदाहरण है। 
यदि सद्‌ गुणों की एक सूची बनाने के लिए कहा जावे, तो 
अधिकतर भनुष्य घेय्य को उसमें अवश्य सम्मिलित करेंगे। 
धैय्यं, छूटे २ पर्वतों के छमरान, अत्यन्द प्रा्दीन काल से चला 
आता है। ईसाई धर्म के जन्म के पूर्थ वी प्राचीन हो जाने वाले 
भर्मों का यह अन्त: करण था। और इसकी उत्पत्ति की खोज 
फरने से पता लगता है कि स्वीकृत इसका पिला, श्राशघातकता 
इसकी माता और ऐशिया इसका जन्म स्थान था। थैय्ये एक 
पुण्य है, पक सदूगुण है परन्तु अनेक सदूगुर्णों के समान यह 
भी एक युष्ट काये हो सकता है। 

श्र, देखो मनुष्य का जीवन किंदना कठिन है। मानलो 
एक ऐसा मलुष्य जो प्रत्येक कार्य में और त्रत्येक बरठु में सरलता 
फा इच्छुक है, हमसे कट्दे कि “यदि छुस इस प्रकार जीव 
ज्यतीव फरना चाहते दो जेसा कि परमात्मा तुमसे आशा रखता 
है, वो सदूगुणों का अनुसरण करो भौर छुल, फपट आदि 
धांपों से कोई सम्बन्ध न रक्जो?, तो हमें यट्ट फह्टना भाहिये 

०हां, यह बिल्कुल साधारण है जो कुछ हमें करना चाहिये 
बह यह है कि सही मार्ग प्र चलकर छुमार्ग से धुखर मोड़ते 
हुए अपना जीवल व्यतीत फरे।? 


धैंय्य १३७ 


- परन्तु थोड़े समय पश्चात्‌ हमें यही अपने मन में सोचना 
चाहिये कि नहीं, जीवन इतना सरल नहीं है। इतिहास में . 
अनेक भयानक दुःख धार्मिक पुरुषों के कार्यों के फल ने। 
मिर्देथी और कठोर दिल 'अनेक पुरुष सदूगुणी हुए हैं। वर्तमान 
काल में भी हम ऐसे मनुष्यों को जानते हैं जो यधपि सदूगुशी 
ये परन्तु सदैव सब के प्रिय नहीं थे। और फिर हमें यह 
मी देखना चाहिए--जो कि मीवन में अवश्य देखना चाहिए 
कि गुण भी भयानक हो सकते हैं। आओ, इस वात का सामना 
करें, न कि इसे सुन कर द्वी भाग जावें। यह हमें अपनी यात्रा 
सफलता पूर्वक समाप्त करने में सहायता देगी। , 


प्रार्थना की पुस्तक में धेय्ये के विषय में 
सुन्दर शब्दों का प्रयोग ..' 

मस्तिष्क को उने महान और आवश्यकीय कठिनाइयों को 
सरल बनाने का प्रयत्न ही न करना चाहिए, जिनको परमात्या 
ने बुद्धि और शक्ति की उन्नति करने के लिए दिया है । 

आओ घैण्य की कठिनाई का सामना करें। कल्लक्ते के 
एक बढ़े अस्पताल में एक' मनुष्य एक दुःखदायक रोग से मर 
रहा है; उसकी भोंहें क्रोष में भरी हुई हैं; उसके नेत्र क्रोध 
प्रकंट कर रहे हैं, घह अपने, दोंत पीरू रहा है और विद्रोह और 
बलवे को श्राप दे रहे। हैं। अन्त में हमें यही कहता पड़ेंगे! कि 
“इस बिचारे मनुष्य ने पैस्ये के' सद्गुण' फो अभी नंहीं सीखा 
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है। “हम उम्रके लिए शोक श्रकट फरते हैं । उसने अपनी 
शारीरिक आरोग्यता की अ्रपेज्ञा एक बहुत बढ़िया वस्तु 
खोदीहै। 

यह इसमें प्रत्यक्ष है और उस मलुष्य को भी होना चाहिये 
कि उसकी भों बढ़ाना और यरथराना उसके लिए तनिक भी 
लाभ दायक नहीं है। कोई औषधि उसे आरोग्यता प्रदान नहीं 
कर सकती | वह एक ऐसी दशा में है जब परमात्मा फी इच्छा 
पर ही सब कुछ छोडकर उसे शान्ति श्राप्त हो सकती है और 
विद्रोह के कारण वह उस शान्ति से कोसों दूर है। केषल थैये 
की आवश्यकता है । 


एक प्रकार का थेय्पं, जिससे हमें धेय्ये 
नहीं हो सकता 

परन्तु हमारे विचार के लिये यहां एके और दृश्य है। एक 
फेले के वृक्ष के नीचे हाथ जोड़े हुए और. भारी नेन्नों सहित एक 
भारतीय फिसान भूखा मर रहा है- उसके बच्चे प्लेग 
भेंट होगये और पानी की वर्षा ने उसके चावल के खेत नष्ट कर 
दिये । उसने अपनी इच्छा को देशधर की इच्छा के समर्पण कर 
दिया है। घद्द दुःख सहन करते हुए भी घैय्ये. घारण कर रहा 
है। बद इसे सृष्टि का कानून स्वीकार करता (वंकिलीज 
का परिणाम आनन्ददायक नहीं दोगा । उसमें धेरय का वह कठिय 
संदगुण है, जिसका उस विद्ोद्दी रोगी में पूर्य आभाव था। 


प्रैयय १३६ 


. फिर मी, क्या तुम उसकी प्रशंसा करते द्वो १ क्या तुम यद्‌ 
विचार कर सकते हो कि वह यथार्थ में एक सदगुणी है? क्‍या 
इसके धैय्ये के साक(उदवारा कोई धैये है ९ ु 
तुम्हारा हृदय'के से उछलता है और तुम्दारे नेत्र आशा 
झौर अभिमान से कैसे चमक उठने हैं. जबकि तुम्हारे रेश के 
दो निवासी मद्दामारी और भूख के दृश्य में दिखलाई देते हैं-- 
शक प्लेग की विकित्सा से और दूमरा प्यासी प्रथ्वी की चिकित्सा 
मे । हम देखते हैं कि वे गिरे हुए पुरुषों के ऊपर भुकते हैं और 
' अनमें नये जीजन का सख्ार करते हैं, हम देखते हैं कि वे मद्दा 
नदियों को सूखी पृथ्त्री में परिशित करते हैं, जो गुलाब के फूल 
की भांति खिलते हैं और हस अपने आपको कहते हैं. कि 
“एशिया को घैये घारण करने दो और यूगेप के निवासियों को 
म्रानुषिक जीवन की छुराइयों का विरोध करना घादिए [” 
परन्तु तनिक प्रतीक्षा करो | जीवन इतना सरल नहीं है 
क्या प्लेग की चिकित्सा एक आत्मिक दृष्टि द्वारा हुई ! क्‍या 
सींचने फा यन्त्र रहस्य एक स्वप्न मे दिखाई दिया था? एक 
चण के लिए रुक जाओ । उन दो मलुष्यों से पूछो कि ऐसी 
प्रद्धान शक्ति का ज्ञान उन्हे केसे हुआ। एक तो अहरय रोग के 
ऊपर शक्ति और दूसरी सूखी एथ्वी के ऊपर शक्ति | वे इससे 
यही कहेंगे कि “इन चस्तुश्नों के सममने के लिए हमने वर्षों 
अध्ययन किया है परन्तु अब,भी हम सल्‍्तुष्ठ नहीं हैं कि इन 
सह्ूूठों के खिए इमते सबसे अधिक पपशेगी औषधि का अल्वे- 
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पण कर लिया है?” उन मद्दान व्यक्तियों से फिर यद्द पूछो 
कि किसे बस्तु की सद्दायता से वे इतना कठिन अध्ययन कर 
सके और निराशा जनक परीक्षाओं से:टिस्साहस न हुए ९ 
घनका उचर होगा “पघैर्ये” । 


धेय्ये द्वारा मनुष्य की प्राति 
शैबीलैस (२०0०/४७) ने कहा था “पैर्यवरान पुरुष चाहे 
' कुछ त्राप्त कर सकता है। हां, धेयं ही सरपूर्ण ज्ञात फी नींव है। 
योदे छुममें शिक्षा अदश करने का पैर्य नहीं है तो न तुम क्रिकिट 
के खिलाडी दो सकते हो न एक विद्वान, न तुम एक गवैया बन 
सकते दो और न एक बव्योर्तिवैज्ञानिक, न तुम एक अच्छे माली 
ही हो सकते हों और न एक राजनीति विशारद। कार्लाइल 
(0०४9०) का केहना था. कि प्रतिमाशाल्वी भनुष्य ((७९॥6४७) 
घद्दी हो सकता था जिसमें दुःख सहन करने का अपार पराक्रम 
था। विशाल इमारतें बनाने में, संगोत की अमर पंक्तियां लिखने 
में, अमर काज्य फे रचने में, विज्ञान के क्र अन्वेशण में, मनुष्य 
में उत्तम चरित्र बनाने में कितने धेये फी आवश्यकता हुई है । 
इस प्रफार हमें ज्ञात होता हैं कि धैर्य एक अति उत्तम गुण 
है और साथ ही साथ भयानक अवगुणों में से एक है। इज्न- 
लिस्वान में सौ वर्ष हुऐ ऐसे घारमिक सत्वन पुरुष थे, जिनको 
दास स्यापार फरने में कोई लज्या अतीत नहीं होवी थी और 
जिन्हें ल्ेड्डाशायर (!.97098॥76) की रुई की मिलों में काम 
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फरने वाले धथ्चों के दुःख पर रत्ती भर भी दया नहीं आती थी 
यह फेवल इसी फारण था कि विल्बरफोर्स ( ए/॥०७४००४ ) 
और शेफ्ट्सवरी ( 8॥205४0भा५ ) जैसे व्यक्ति ऐसे दुष्कर्मो 
के होते हुए धैर्य धारण न कर सके और इ्डलिस्वान के अन्तः- 
करण को एक गहरी निद्रा से उठा दिया और यह अत्याचार 
रोक दिया गया। अहा ! अपेय भी फितना महान गुण है जद 
कि यह दया से उत्ते जिद फिया जाता है और थैय कितना महार' 
अवगुर है जबकि उसका प्रदत्त क फेवल स्वाये के ही लिए दो । 


मनुष्य जाति-के भला चाहने वालों को उत्तेजना 
देने वाला उत्तम धेर्य 


परन्तु सानलो फ्रान्सीसी वैज्ञानिक पेस्टर (288७॥) 
घैये रहित होता, मानल्ो सिम्प्सन (597750०7) और (7/967) 
लिस्टर दुःख मिटाने और डाकर को भय रदित कर देने के 
अलुभवों में धेय॑ छोड देते घेये कितना उत्तम गुण है. जबकि 
यह मनुष्य का नल्लो चाहने वाले पुरुषों के कार्य में उत्त जना 
उत्पन्न फरता है 

इस भर्न पर पाठशाला में पढने वाले दो विद्यार्थियों का 
इृष्टान्द लेकर विवार करो एक लडका एक लालछ का घरांबर 
सामना कर रहा दै, जो छसको बार बार दुघा देता है। अन्त में 
घट्ट थैये रहिद होजाता है। “अब मे प्रयत्तन न फरूगा, भ्रयत्त 
फरना मी स्यथे है; जितना अधिर में प्रयत्त करता हूँ उतना ही 
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अधिक मैं बुर हूँ ।” यह कह कर वह लडाई में पीछे हट जाता 
है और उसकी दशा में अवनतिं होती जाती है। परन्तु दूसरा 
ज्ंडका कहता है “मैं देखता हूँ कि मुझे धैर्य धारण रखना 
बाहिये । यह युद्ध बहुत काज्न तंक होता रहेगा। भुकमें वो साहस 
होना चाहिये; जो वर्षों तक युद्ध करने वाले मनुष्यों में था। 
यदि मैं विजय प्राप्त न भी कर सकूँ, तो भी मेरा हृदय नहीं 
हूंट सकता । नाश करने वाली भयानक वस्तु दो भयभीत हो 
जाती है। मुझे डरना नहीं चाहिये । जिदना अधिक में द्वारता 
जाऊँगा, उतना है अधिक अयत्त मैं अगली बार विजय प्राप्त 
करने के लिए करू गा । पैये से मेरा प्रस॒ है और 'लडते लडते 
धेये को न छूड़ गा।”? 

एक आश्चर्य जनक पुस्तक है, जिसमें भयानक लालचों और 
सैकड़ों पराजय के पश्चात्‌ एक सनुष्य ने कहा, है “बुद्धि का. 
अन्त होगया | विजयी पुरुष ही लाभ उठा सकता है और रवत- 
जाता पूर्वक जीवन उयतीत कर सकता है । अन्त में उसने यही 
पाया कि इस पृथ्वी पर न कोह अन्तिम आनन्द है न अन्तिम 
प्रलाई। केवल निरन्तर प्रथत्नों और अभिलाषाओं के द्वारा ही 
धनुष्य का मस्तिष्क बन्‍्धन की वेडियों से छूट सकता है। 


पराजय प्राप्त करने पर युद्ध का आदेश 
.. देनेवालां धेये 
इस विचित्र जगत में हमारा जम्म एक ऐसी बर्तु की खोल 
करने के लिए हुआ है, जो कहीं भी नहीं मित्र सकती। हमें, 
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आत्मिक जीवन और आत्मिक स्वतन्त्रता फी श्राप्ति के लिये 
प्रति दिवस युद्ध करना है। दें अपने मार्ग में पढ़ने दाकी 
चाधाओं पर विजय श्राप्त करने के लिए आगे धदते हुए युद्ध 
करना है। पराणजय त्राप्ति के पश्चात्‌ हमें युद्ध का अदेश देनेवाहूए 
चैये यथार्थ में घैये है। 

इस ज्ञान के द्वारा जीवन इतना तेजोमय दो जाता है। फेवल- 
पशुओं की भांति रहने पाले मनुष्यों फा जीवन निरथ्थक छ॥ 
एक बिचारे बैल या टट्ट, का घैय्ये मनुष्य के लिए उचित नह 
है। मनुष्य जाति के ऊपर प्रभाव डालने वाली भत्येक घुराई के 
विरूद्ध पड़यन्त्र रचना प्रति मनुष्य का फर्तेब्य है। उसके लिए 
फेवल चट्दी घैय्यें उत्तम है जो उसके' परिश्रमों में ठसे उत्तेजना 
देता है और जब अधिक प्रयत्न की आवश्यकता नहीं होती वो 
पैय्ये स्थिर दो जाता है। 

परन्तु ऐसे भी मनुष्य हैं, जो घैय्यें को एक ओर छोड़कर 
मनुष्य के जीवन का आकार बदलने के लिए शक्ति और अचरढ- 
ता का तश्रयोग करते हैं। उनका उददृश्य अवश्य छत्तम है, थे 
जीवन को अधिक आनन्द दायक बनाना चाहते हैं परन्तु सत्य 
उन्नति और वास्तविक परिवर्तन में वे एक मद्दान शाक्ति का 
छ्याल नहीं करते। और चह मद्दान शक्ति क्या है ९ समय फा 
दत्व। पैय्यें एक इस प्रकार का है, जो दुष्ट और श्रायघावक 
है। परन्तु एक अधेर्य भी इस प्रकार का है, जो अधान औद 
नष्ट कारक है| 
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निःखार्थ मस्तिष्क का अविनाशी वस्तुओं 
पर धैर्य 

इस प्रकार हमें झञान द्ोता है. कि जीवन सुगम नहीं: है । 
बह भी निम्बय करना अत्यन्त कठिन है कि कब घैय्य एक सदू- 
शुण है कौर कब अधेर्य अपराध नहीं है। परन्तु हमारे समस्ति- 
पध्क विचार करने के लिए बनाए गए हैं और जितनी अधिक 
प्ावनाएँ हमारे मस्तिष्क में आवेंगी, तो उतनी ही अधिक 
पुगमता से जीवन व्यत्ीत.करने की समस्या हल हो सकेगी । 

उत्ते जित अबस्था में धैय्य एक सदूगुण है। जकढ़े हुए 
कोने में घैथ्ये एक सदूगुण दै। हमारे अध्ययन में, हमारे 
परिश्रम में, हमारी परीक्षाओं में घेयय न केवल एक सदगुण 
है परन्तु विजय ह्राप्त करने के लिए आवश्यकीय है । बिना घैय्ये 
के हम कुछ प्राप्त नहीं कर सकते। 

एक. मनुष्य को क्ररता सहन करते हुए देख कर भी घैय्ये 
इखना; लालच के वशीभूत होकर भी घैय्ये रखना, भयानक 
है। संरक्षता का मार्ग निःस्वाथेवा में है! अब तक हमारा 
उहे श्य अपना जीवन दूसरों के लाभ के लिए बनाना है, तब 
वक़ हमारा.यह विचार है कि उन्नति के लिए समय की आव- 
श्यकता है, तो हम सत्य पैय्ये के स्थान में असत्य पैय्ये को 
रुसी' नहीं ले सकते । 

रैज्ीलेस ( [२406।28 ) का कहना था “कि घेय्येत्राम्‌ पुरुष 
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कोई मी वन्तु प्राप्त कर सकते हैं।” सत्य है; यदिं वह एक 
निस्‍्वार्थ मस्तिष्क का अविनाशी वस्तुओं पर घैय्ये हो । 





सोलहवां अध्याय 
अधिकार 


शेक्सपियर द्वारा लिखित “बादशाह लियर” (7778 6४7) 
में ज्ब अले आफ फैन्ट ( 797 ० ॥०7६ )) जिसको लियर 
ने बनवास दे दिया था, रूप बदल कर बादशाह के सामने 
सेवा करने आता है, तो निम्नलिखित वातोलाप होता है । 

लियर -- तू क्या करेगा २ 


कैन्ट -- सेवा 
लि० -- किसकी सेवा करेगा ९ 
बी०.. -+ आपकी 


लि८ “- क्यातू मुझे जानता है १ 
कै० -- नहीं, श्रीमान्‌; परन्तु आपके चेहरे में एक वह 
गुण है, जिसको में प्रसन्नता पूलेक स्वांसी कह 


सकता हूँ । 
लि० -- वह क्या है ? 
के० --+ अधिकार | 


एक शब्द में, शेक्सपियर ने एन गुणों का वर्शुन कर दिया 
है, जिनके कारण एक मनुष्श दूसरे को आज्ञा दे सकता है। 
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अधिकार: इसका क्या अर्थ दै ? इसका अर्थ पद नहीं है, इसका 
अर्थ घन नहीं है, इसका अर्थ शक्ति भी नहीं है | बहुधा मलुष्य 
ऐसो शक्ति के खान पर पहुँच जाते हैं जिनमें कोई ऐसा आत्मिक 
गुण नहीं होता, जिसके कारण हम उनका सम्प्रान कर सकें। 
परन्तु अधिकार का क्या अथ  शेक्सपियर ने उपयुक्त स्थान 
पर इस शब्द का प्रयोग क्रिस अर्थ में किया था ९ 

इस स्थान पर इसका अर्थ है--शासन करने का आत्मिक 
खत्व। इसका अर्थ एक ऐसी वस्तु है, जिसका सम्मान करना 
चाहिये 'और आज्ञा माननी चाहिये.। इसका श्र्थ ए४ ऐसी 
वस्तु है जो इस घरातल पर अत्यन्त कठिनाई से भ्राप्त हो सकती 
है क्‍योंकि इसकी आत्मा अन्य मनुष्यों की आत्माओं से 
, रत्कृष्ठ है। 

परन्तु एक और प्रकार का भी अधिकार है। उसका अर्थ 
' एक ऐसी शक्ति है जिसमें किसी प्रकार का आत्मिक स्वत्व नहीं 
है। यह अधिकार अति तुच्छ है। मनुष्य जाति के इतिहास 
का एक बडा अंश इसी में व्यतीत हुआ है कि एक ऐसा! अधि- 
कार होना द्वी न चाहिये, जिसका न सम्मान हो और न जिसकी 
आज्ञा मानी जावे । 

भनुष्य की आत्मा के लिए अधिकार का मार्ग अतुसरण 
करने की अपेक्षा और कोई अच्छा सागे नहीं है। इसके द्वारा 
हम पूर्वीय क्षमताशील भेहाराजाओं के विशाल भवनों तक 
पहुंच सकते हैं और एक त्यागी सन्‍्यासी की गुफा तक पहुँच 
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सकते हैं, इसके द्वारा दुष्ट मनुष्यों से भी परिचय द्वो सकता 
है और साधू महात्माओं दे: भी दशेन होते हैं। मनुष्य सदा 
से अधिकार प्राप्त करने की खोज में रदह्या है, जिससे वद्दध तमाम॑ 
मंगड़ो को न्याय पूर्वक निश्चय करने के लिए कट्ट सके । अधि- 
कार एक ऐसी महान शक्ति है, लिसका कर्तेब्य है कि कानून 
को माना जाता है और मनुष्य मनुष्य फे बीच न्याय रक्‍्खा 
जाता है । 


मनुष्य जाति के मस्तिष्क में एक प्रात्रीन 
विचार का पुनर्जन्म 


' मनुष्य जाति के इतिहास का यह भयानक रूप एक छोटे 
से पैमाने पर एक क्रिक्िट के खेल में देखा जा सकता है। बिना 
कप्तान के कितने झगड़े पड़ जावेगें-- कौन गेंद फेकेगा (80७) 
कौन विकेट (५५०६०८) के पीछे खड़ा होगा, कौन पहिले, दूसरे 
तीसरे आदि नम्बरों पर खेलने (330) जावेगा। एक और 
सीढ़ी आगे चलो । एक आक्रमणकारी के विरूद्ध अपने देश 
की स्वतन्त्रता की रक्षा के लिए यदि एक सेना में न कप्तन हो, 
न करनेल ((०)णा०) न सेनापति न प्रधान सेनापति, तो कितनी 
घवड़ाइट फैल जावे । इसी श्रकार यदि एक राष्ट्र किसी का 
आधिपत्य स्वीकार न करेगी तो बहुत सम्भव है कि उसकी 
दुर्देशा और राष्ट्र मे गोलमाल होना आरम्भ हो जावे । 

परन्तु मनुष्य अब एक सीढी और आगे चले गए हैं, जिसमे 
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थोड़े वर्षों परचात्‌ हमारा भी कुछ भाग होगा। एक प्राचीन 
विचार का मनुष्य जाति के मस्तिष्क में पुनजेन्म हुआ है | यह 
एक अन्तराष्ट्रीय अधिकारी का विचार है! महायुद्ध से यह 
सिद्ध हो गया है कि प्रत्येक राष्ट्र के ऊपर प्रथक शासन कर्तोओं 
के रखने से कोई लाभ नहीं, इन सम्पूर्ण स्थानिक शासन 
कर्ताओं के ऊपर एक उत्कृष्ठ अधिकार होना चाहिए जो अन्त 
राष्ट्रीय कगड़ों को तय करे। 


सम्पूर्ण जाति तथा मनुष्य के लिए एक 
अधिकारी का उत्तम विवार 


मनुष्य के मस्तिष्क में उठने वाले महान विचारों में से 
यह एक है परन्तु फिर भी यह बहुत सरल है। वास्तव मे यह 
उतनी कठिन नहीं है जितना कि कुछ मनुष्यों का विश्वास है। 
चलो क्रिकेट के संच की ओर देखें । 

मान लो वम्बरे की एक टीस एक मद्रास की टीस से खेल्न 
रही, हैं और यह मैच किसो पदक की प्राप्ति के लिए है। बन्बई 
का एक कप्तान है और मद्रास का एक कप्तान है प्रत्येक टीस 
अपने कप्तात की अज्ञाकारी और धर्सपरायण है; विद्रोह की 
कोई घटना नहीं है। परन्तु थोड़ी देर पश्चात्‌ बम्बई के कप्तान 
ओर मद्रास के कप्तान में कगडा होगया कौतद उसका निश्चय 
करेगा ९ वे पत्च (075७) से बार्थना करते हैं और वे 
(एग्रए्म०8) बस्बई की तरफ निम्वय कर देते हैं । परन्तु सद्रास 
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का कप्तान इससे धन्तुष्ट नही हुआ | उसका विचार है कि पद्न 
(0797०59) ने गलत निश्चय किया है। मेच समाप्त होने के 
पश्चात्त उसे पूर्ण रूप से निश्चय है कि पन्नों का फेसला गलत 
है ।बह क्या करता है | बह बोर्ड आफ क्रिकिट कन्ट्रोल (8090 
रण 07०४४: ०००४०)) से अपील करता है. और बह मगड़े का 
फैसला कर देती है । उस निर्णय की अब कहीं अपील नहीं 
- होसकती | वहू अन्तिस है । 

कई सौ वर्ष पूष्े एक सभा विश्व सद्द स्थापित करना 
असम्भव सा प्रतीत होता था। जो सम्पूर्ण राष्ट्रों के ऊपर 
उत्कुट हो सकता। उस काल में न केवल राष्ट्र एक दूसरे 
से गहरी घृणा ही करते थे परन्तु उनका विश्वास था कि दूसरे 
राष्ट्रों पर विजय प्राप्त करना या उनको नष्ट कर देना द्वी उनका 
करत्त ध्य था। परन्तु अब हम जानते है कि युद्ध सबका शत्रु है 
ओर कि कोई राष्ट्र बिना अन्य राष्ट्रों की उन्नति के, स्वयम्‌ उन्नति 
नहीं कर सकता | अब हम जानते हैं कि “अपने शत्रुओं से 
प्रेम करना” बुद्धिमानी की निशानी दै और आनन्द की प्राप्लि 
के लिए शान्ति होना आवश्यक हैं । इस शिक्षा के प्राप्त करने में 
हमे बहुत कुछ बलिदान करना पडा है परन्तु अन्त मे बह शिक्षा 
अहण करली है | वर्तेमानकाल में कोई भी चाहे वह राष्ट्रसह्न 
का कट्टर श्र द्वी क्‍यों न हो, यह कहने का साहस नहीं रखता 
कि युद्ध एक सुखदायक वस्तु है और नाश करना एक अच्छा 
व्यापार है। इस पृथ्वी पर कोई भी मनुष्य ऐसा मूर्ख और 
उन्मत्त अधिकार नहीं सांग सकता। 
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एक उत्कृष्ठ न्यायालय जगत की महान 


आशा हे 

जिस ब्रकार वह सुनिश्चित है कि सू्ये कन्न श्रकाश करेगा 
उसी अकार मेनुष्य एक जगत न्यायालय स्थापित करेगा। और 
उस मद्दान शक्ति के सामने प्रत्येक राष्ट्र, चाहे छोटे हों, चाहे 
बड़े दिखलाई देगें ज्ब उनके बीच में ऐसा कोई झगड़ा होगा 
जिसमें मनुष्य जाति की शान्ति में विध्त पडने की सम्भावना 
दो । चाहे युद्ध हमारे जीवन काल के पश्चात्‌ ही क्‍यों न द्वो 
परन्तु हमारा विश्वास है कि एक उत्कृष्ठ जगत न्यायालय शीघ्र 
दी स्थापित दोजाना चादिये। ये विचार राष्ट्रसब्न के स्थापन 
से पहिले के थे । परन्तु "अब तो एक ऐसा सद्भ वास्तव में 
बनगया दै। 

अधिकार की इस कथा के दूसरे पद्य की ओर तनिक ध्यान 
दीबिये । राष्ट्रसद्द को केवल राजनेतिक अधिकार दिये गये 
हैं। क्या उससे उत्कृष्ट और कोई वस्तु नहीं हो सकती ९ क्‍या 
नगत में ऐसी कोई शक्ति नहीं दे जो मनुष्यों के जीवन पर 
सामाजिक और राजनैतिक सुभीते की अपेत्षा और अधिक 
अधिकार कर सके। 

देहली की सड़कों पर सप्ताह के किसी दिन हम यद्द देख 
खकते हैं कि एक सियाद्दी ने एक बडे जिमीदार को रोक रक्‍खा 
है ताकि अनाथालय के कुछ बच्चे संरक्षतापूवंक सडक पार कर 
सकें या कदाचित वह एक टोकरे वाले को निकल जाने के लिए 
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अर्थ सचिव को रोकदे | यह पुलिस का आदमी थोडे"दिन हुये 
किसी छोटे से म्राम में एक किसान का लडका था या भेडे 
चराया करता था अब्व उसे भारत की राजघानी में इतना अधि- 
कार कहां से प्राप्त. हुआ ९ वह एक नम्न पुरुष है और उसका 
वेदन भी अधिक नहीं है। न उसके पास जमीन है न मकान 
और शारीरिक शक्ति में भी उसके समान बीसियों मनुष्य श्रति 
घंटे उसके समीप होकर चले जाते हैं। ठो फिर उसमें शक्ति 


कहाँ से आती है। 

कानून की महिमा और अन्तः करण की 

महिमा 

इस प्रकार का अधिकार दूसरों पर निर्मेर है। उस पुलिस 
के आदमी में यह शक्ति इद्धलिस्ताद के घादशाह से भी बढ़ 
मूल से आई है। वह कानून को महिमा श्रकट करता है। बह 
एसेम्बली के सभापति को भी धारंट से पकड़ सकता है। दह 
कलकते के शरीफ फको गवर्नर को, सरकारी वक्कील की 
बन्दीगृद से कर सकता है। एक हाई कोट के मुख्य न्यायाधीश 
को उस पुलिस के आदमी के कद्दे अनुसार चलना पढ़ता है। 
ओर सब मनुष्य उसकी आज्ञा का पालन करठे हैं क्‍यों कि 
उसकी शक्ति का मूल भारत की सबसे बढ़ी वस्तु उसके कानून 
से है। यह फानून बादशाह से ऊँचा है और इस फानून का 
सेवक देश का उत्तमोत्तम न्यायाघीश भी दे । 

इसी प्रकार हममें से भ्रत्येक मझुष्य के मस्तिष्क में एक 
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पुलिस का आदमी है। हम उसे अन्त: करण का पुलिस मैन 
कहेंगे । वह हमें यह करने को और वह न करने को कहता है । 
जब हम उसके कहे अनुसार चलते हैं, तो हम अच्छे नगर 
निवासी है; जब हम उसकी आज्ञा का पालन कर देने से 
अस्वीकार कर देते हैं, तो हम बुरे नगर निवासी हैं। परन्तु 
हम अपने इस भाग की आज्ञा क्‍यों मानें ? अन्तिमकार यह 
हमारे मस्तिष्क का एक नम्न तथा अस्पष्ट भाग है। सड़क पर 
खड़े हुए पुलिस के आदमी की भांति इस पुलिम मैन का जन्म 
भी एक छोटे घराने में हुआ है। यदि हम मनुष्य के इतिहास 
में यथेष्ट पीछे का वृतान्त पढे तो हमें ज्ञात होगा कि अन्त:करण 
के इस पुलिस मैन के माता पिता किसी किसान या गड़रिये से 
तुच्छ थे। हमें ज्ञात होगा कि इसका जन्म भय और कूठे 
विश्वास से हुआ है और अपनी बाल्यावस्था में इसने ऐसे 
कार्य किये हैं, जिनसे हमें अति घृणा होती है । 


अलोकिक शक्ति जगत को उसके भाग्य की 
ओर लेजा रही है 


हां, यह ठीक है। परन्तु सड़क पर खड़े हुए पुलिस मैन 
की भांति मस्तिष्क के इस पुलिस सेन की अवस्था बढ गई दै। 
और यह हम से एक बड़ी चस्तु प्रकट करता है। वह भी एक 
ऐसे कानून की सहिसा प्रकट करता है, जो से मानुणषिक कानूनों 
से उच्च है। और जो सम्पूर्ण मालुषिक कानूनों का मूल है। और 
वह ईश्वर का कानून है। 
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यह मलुष्य के जीवन में सर्वोच्च अधिकार शक्ति है। अपने 
सम्पूर्ण इतिहास में मनुष्य ने एक अदृश्य शक्ति में विश्वास 
किया है | उसे ज्ञात हुआ है कि सब देखने योग्य वस्तुएँ केवल 
इन नेत्रों की सहायता ही से नहीं देखी जा सकती और इस 
दृश्य जगत के बीच में एक अदृश्य आत्मा है जो कि इन तमास 
वस्तुओं का महिमा शाली और विचित्र अन्त कर देगी। जैसे 
२ उसके ज्ञान और बुद्धि में उन्नति होती गई है, उसे यह निम्धय 
हो गया है कि प्रत्येक बस्तु जो वह अपने नेत्रों से देखता है। 
था अपने मस्तिष्क से ध्यान में लाता है, किसी ऐसी महान वस्तु 
की केवल एक छाया है जो श्रत्यन्त मनोहर है और इतने दिलों 
में अन्त होने वाली है कि उसे अविनाशी कहना अनुचित नहीं | 
मनुष्य ने इस उत्कुष्ठ और अविनाशी मह्दान आत्मा को इंश्वर 
का नाम रख दिया है। ४ 


यह स्पष्ट है कि एक बुद्धिमान मनुष्य एक ऐसी चस्तु ज्ञात 
करने का प्रयत्न करेगा, जो परमेश्वर उससे कराने की इच्छा 
रखता है। वह अपनी इच्छानुसार काये करने के लिए स्वतन्त्र 
है। वह अपनी मानसिक शक्ति में उन्नति करने का दुःख सहन 
कर सकता है या वह एक पशु की भांति जीवन व्यतीत कर 
सकता है। वह शान्त और परिश्रमी हो सकता है या शराबी 
और आलली | वह सत्यभाषी हो सकता है या मूठ बोलने 
चाला। वह ऋृपालु हो सकता है या क्रर। परमेश्वर उससे 
क्या कराना चाहता है। परमात्मा की यह इच्छा -नहीं हे कि 
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वह दोनों मार्गों में चाहे जिसका अनुसरण करे। परमात्माने 
निश्चय कर लिया है कि वह अपने आप अपना सांग पसन्द 
करले। इस प्रश्न का उत्तर रेना शेष है | 


परमात्मा का अन्तिम अधिकार 


इस प्रश्न ने अन्तः करण को मनुष्य के जीवन में सबसे 
मुख्य भाग बना दिया है। अन्तः करण बुराई को कभी नहीं 
चाहता। अन्तः करण मनुष्य को यह कभी नहीं बतल्ाता कि 
क्‍या गलत है या कौनसी वस्तु मनोहर नहीं है। अन्त: करण 
सदैव श्रेष्ठता की ओर है। इसी कारण मनुष्य कहंते हैं कि 
मनुष्य के जीवन मे प्रथ्वी के कानून से भी बढ़कर एक और 
शक्ति है। उनका कहना है कि कानून सदैव न्‍्यायी नहीं है. और 
जब वे कानून में परिषतेत अथवा उन्नति करते हैं, तो वे अन्त: 
करण के संकेत से करते हैं। और यह अन्त: करण एक ऐसी 
वस्तु है जिसको परमात्मा से अधिकार प्राप्त हुआ है। और 
जो परमात्मा की इच्छा की खोज कर रही है। 


जीवन का अन्तिम पद्च अन्त: करण का अधिकार है, 
जिसका उद्द श्य परसेश्वर की इच्छा, बुद्धि का विकास करना है । 
यह सत्य है कि ज्ञव मनुष्य आगे का विचार करता है तो उसे 
अलौकिक रुप के दर्शन होते हैं और इस रूप को वह असन्न 
चित्त से स्वामी कहता है। सम्पूर्ण मनुष्य ज्ञाति के ऊपर, 
केवल एक उत्कृष्ट रवामी है जिसमें अपार शक्ति है और वही 


सफलता श्श्श 


शक्ति इस मनोहर पृथ्वी के भाग्य क्री रचना कर रद्दी है | हमारे 
ऊपर यह अपार शक्ति परमात्मा है । 


सत्रहवां अध्याय 
सफलता 


थोड़ा समय द्वी व्यतीत हुआ होगा जब अमरीका में एक 
स्री का, जिसका नाम एमिल डिकिन्सन (&0॥9 70)0 0800) 
था, देद्दान्त द्वोगया । यह स्री एक धनी पुरुष की पुत्री थी और 
अपनी घाल्यावस्था में उसे जीवन को आनन्द्मय बनाने वालो 
प्रत्येक वरतु पर्योप्त थी | परन्तु अपनी योवनावस्था में पैर रखते 
ही, उसके ऊपर एक भारी सनन्‍्ताप पडा और उसी दिन से वह 
एक वानप्रस्थी होगई। न कहीं गई, न किसी को देखा। 

उसकी मृत्यु के पश्चात, मनुष्यों को ज्ञात हुआ कि उसके 
कमरे में द्वाथ की लिखी हुई अनेक कविताएँ पड़ी हुईं थी।चे 
कविताएँ इतनी गूढ़ और विचित्र भावों से भरी हुई थी कि 
उनमें से कुछ एक छोटी पुस्तक के रूप में प्रकाशित की गई और 
यह पुस्तक साहित्य के पत्येक प्र मी के पास पाई जाती है। उस 
काव्य रचना के ही कारण, उस महान व्यक्ति का नाम आज 
तक प्रसिद्ध दे । 

उसकी दुलेभ कविताओं में से एक का अर्थ यह है “सफलता 
उन्हीं के लिए मधुर है, जो कभी सफल नहीं होते ।” 

उसे इस वाक्य का अथे भ्तीभांति ज्ञात था कि “पराजय 


१४६ मनुष्य की भावनाएँ 


से केवल्न एक वस्तु अधिक खेद जनक है, और वह विजय है ।” 
एक वह सिपाही, जो युद्ध से जीवित लौट आता है विज्ञय के 
अथे को इतनी भत्नी प्रकार कदापि नहीं समझ सकता जितना 
कि एक वह सिपाही, जो बिगुल सुनते २ युद्ध में लडते हुए प्राण 
तज्ञ देता है और जानता है कि वह अपने पिता के घर कभी 
वापिस न लौटेगा । 
परन्तु इस एकान्त निवासिनी सत्री द्वारा लिखित कवितायें 
युद्क्षेत्र के सष्ट तत्व से अधिक आकर्षिक है। उसका ध्यान 
एक भिन्न प्रकार के युद्धक्षेत्र की ओर था। बह इस सम्पूर्ण 
जगत पर विचार कर रही थी, जहां सेंकडों वर्ष से पुरुष और 
स्रियों ने सफलता भ्राप्त करने के लिए प्रयत्न किये हैं। बह 
लेखकों का, तत्वशासत्रज्ञों का, चित्रकारों का, पत्थर पर काम करने 
वालों का, सद्भीत प्रवीणों का, राजनीतिज्ञों का, पैज्ञानिकों का 
व्यापारियों का, सौदागरों का, खिलाड़ियों का, पहलवानों का 
विचार कर रही थी। उसका ध्यान था कि इन सब मजुष्यों का 
केवल एक उद श्य था और उसी उद्द श्य के लिए वे सब प्रयत्न 
कर रहे थे और बह उद्दे श्य क्या था ? सफलता प्राप्त करना। 
थही कारण था कि उसने कहा “सफलता उन्हीं के लिए मधुर 
है, जो कभ्नी सफल नहीं होते ।” 
इन शब्दों से उसका क्या तात्पर्य था ९ क्‍या यह वास्तव 
में सत्य है कि जीवन में असफल होजाने वाले भलुध्यों को 
सफलता के पारितोषिक प्राप्त करने वालों से सफलता के सम्बन्ध 


बा 
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में अ्रधिक ज्ञान हूं ता है ? यदि ऐसा ही है, तो यहां विचारने 
की सामग्नी है । 


वृद्धावस्था मे लाडे बेकन्सर्फ लड (,070 88००१ 60) 
जब एक रात्रि को अंग ठी पर हाथ गरम कर रहा था तो उसके 
मित्र ने पूछा कि क्‍या वह अपनी कीर्ति और परितोषिक से 
सन्तुष्ट था ? उसका मिर दोनों हाथों के बीच में घूमने लगा 
और मानो वह अपने हृदय से वार्तालाप कर रद्दा दो, यह वृद्ध 
राजनीति विशारद ने कद्दा “स्वप्न --खप्त--खप्न ।” 


हमें अनेक सफल मनुष्यों की जीवनी से ज्ञात होता है कि 
वृद्धावस्था ने उनके ज्रीयन को आलनन्द्मय नहीं बनाया किन्तु 
उसके विरुद्ध । वे अशान्नि, निगशा और अश्रान्ति की शिकायत 
करते हैं। हमे अनुभव द्ोगया है कि सफलता प्रसन्नता के लिए 
दूसरा शब्द नही है । जीवन इतना सर नहीं है कि जगत 
धनी और निर्धन मे विभाजित किया जासके और हम यह 
कह सके कि घनी सुखी हैं और निर्धन मनुष्य शोक ग्रस्त हैं। 
न जीवन इतनी सूखे वस्तु ही है कि अमुक मनुष्य के कोट में 
वेल लगा देने से वह सुखी हो जावे या किसी मनुष्य के कुरते 
में से एक बटन निकाल लेने से बह दुखी होजाय। इस प्रथ्वी 
पर अनेक अभाग्य पुरुष “सफल” लखपती हैं, अनेक सुखी 
भनुष्य निर्धन तथा नम्न जाति में से हैं, जिनका इतिद्दास में 
कहीं नाम भी नहीं है। 


ध्श्ष मनुष्य की भावनाएँ 


अपर्यात्त तक पहुँचने की हार्दिक इच्छा 


एमिल डिकिन्सन (२॥॥|ए 70०ंथशा5०)) ने यह सिखाने 
का प्रयत्त किया कि लेखक, सद्भीत प्रवीण, वैज्ञानिक, पहलवान 
जैसे मनुष्य, जो सफलता प्राप्ति के लिए प्यत्न कर रहे थे, जो 
सफलता का स्वप्न देख रहे थे, जिन्हे सफलता की हार्दिक इच्छा 
थी, उन मनुष्यों से कहीं अधिक आनन्द पूरक जीवन व्यतीत 
करते थे, जिन्होंने सफलता पाप्त करली थी। आनन्द केवल 
इच्छा और कार्य में है। कोई भौमिक पारितोषिक सफलता की ' 
तृष्मा को नहीं दूर कर सकता। न घन, न ऊँचे पद, न शानदार 
बंगले, न बढिया पोशाक, न अनेक सेवक एक सफलता के इच्छुक 
हृदय को कभी सन्तुष्ट कर सकते हैं। इससे अच्छा तो यह 
होगा कि एक भूखे कुत्त को एक पुष्प या एक चित्र से सन्तुष्ट 
करदो | सफल्नता के लिये अभिल्ाषा करने का अर्थ है कि हृदय 
को अपर्याप्त वस्तु से पूम है। यह हमको धोखा देती है और 
हम विचार करते है कि यह केवल घन या मकान की इच्छुक 
है; परन्तु यह यथार्थ में एक ऐसी वस्तु चाहती है, लो इस 
जगत में नहीं पाई जा सकती और वह वस्तु सन्तुष्टि है। 

यदि भोमिक वस्तुओं के हृदय सन्तुष्ट हो सकता, वो जीवन में 
कोई समस्या ही शेष न रहती । सम्पूर्ण कठिनाइयां केवल इस 
कारण होती है कि कोई भी सांसारिक वस्तु मनुष्य के हृदय को 
सन्तुष्ट नहीं कर सकती | एक तट के स्थान में उसे धनुष बाण 
देदो और जब तक उसे बन्दूक न मिल जावेगी, उसका हृदय 


ध 


सफलत। श्र 


शान्त न होगा, उसे एक छोटी बन्दूक दी देटों, परन्तु फिर वह 
एक बड़ी बन्दूक की पूँ रणा करेगा: उसे एक बन्‍्दूक देंदो तो 
बह गोले और विपैली गेसों की मॉग उठावेगा | 

प्राचीन काल के मनुष्य एक जीन कसे हुए घोड़ से कितने 
सन्तुष्ठ थे, यह विचारणोय चिपय है। फिर भी जब घोढ़े को 
शिक्षा दीगई, मनुष्य को गाडी की आवश्यकता पढ़ी; और ज्ञव 
उन्हे गाड़ी मित्नगई तो रेलों की इच्छा हुईं, और जब रेलगाड़ी 
में यथेष्ट उन्नति होगई, तो उन्हें मोटर की इच्छा हुई; और अब 
जबकि भोटर फैशन पाचीन द्ोता जारह्दा है, मनुष्य चायुयान 
के लिये चिल्ला रहे हैं। क्या आधुनिक काल के मोटर वाइसिकल 
वाले बच्चे अपनी साधारण वाइमकिल वाले पिताओं से अधिक 
सुखी हैं। 

[8 

दोप हीन जगत एक असहनीय मद स्थान होगा 

यह निश्चय है : चाहे आने वाले सौ वर्षा में वैज्ञानिक 
आविष्कार कितमे ही विचित्र तथा आश्वर्यज्मक क्यों न हों, 
मनुष्य जाति कभी सन्‍्तुष्ट न होगी । पिछली शताब्दों का एक 
विधारने वाला यह सोचकर चकित हुआ था कि यदि चह 
तमाम सुधार, जिनके लिए वह इतना कठिन परिश्रम कर रहा 
था, काम मे आजावे तो यह जीवन जीने योग्य न रहेगा। वह 
चह जीवन जैसा था, उससे घृणा करता था; उसे अच्छा बनाने 
को उसकी आत्मिक इच्छा थी; परन्तु यकरायक्र उसके मस्तिष्क 
में यह विचार उठा कि एक दोपहीन जगत उचाट और मदमती 
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हो जावेगा । क्यों ? क्योंकि ऐसे जगत में कोई लड़ाई दी न 
होगी; केवल आनन्द ही आनन्द ! आनन्द जो तृप्ति है! वह 
जानता था कि निधन अधिकतर मगज खाऊ न्रहीं होते और 
धनवान पुरुष एक स्थान से दूसरे स्थान को भागते किरते है । 


प्रयल ओर कामनाओं में हो पत्य आनन्द हे 
कोई भी मनुष्य आत्तस्य में सुखी नहीं रह सकता। न 
केवल प्रसन्न रहने से ही सुखी हो सबता है। मनुष्य के अन्य 
अनुभवों की भांति यह भी निश्चय है कि हम जब ही सुखी रह 
सकते हैं जब कि हम प्रयत्न करते रहें और कामनाएँ करते रहे । 
सुधारक का कर्तब्य है कि चह जगत को उत्तता दोषहीन बना 
दे जितना कि उसकी इच्छा है और दूसरी उत्पत्ति जगव को 
सदेव से अधिक दोषयुक्त बतलाबेगी, क्‍यों कि ऐसे जगत में 
कुछ भी कार्य करने के लिए नहीं था। 
ये सब बातें मस्तिष्क में घबड़ाहट फेला देती हैं। थदि 
सफलता धोखा देती है, तो उसके लिए क्यों प्रयत्त किया जाता 
है ? हम ऐसे शान्तिमय स्थान में क्‍यों न स्थापित हो जावे 
जहाँ कोई चिन्ता न हो और हमारा उदह श्य न आल्स्य हो और 
न अनुचित प्रसन्नता किन्तु आत्मा की शान्ति और स्थिरता 
परन्तु यदि हम ध्यान पूवेक विचार करें तो यह घबड़ाहृद दूर 
हो जाती है। हम किस लिये ज्ञीवन ब्यतीत कर रहे हैं १ 
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मनुष्य के अतिरिक्त कोई बड़ी वस्तु नहीं है 
और मनुष्य में मस्तिष्क से वड़ी कोई वस्तु 
नहीं है । 

अन्न इस प्रश्न का उत्तर अधिकाधिक निश्चित होता जाता 
है। मनुष्य इस प्रथ्बी पर यथेष्ट काल निवास कर चुका है। 
और मनुष्य के अनुभवों पर यथेष्ट विचार दो चुका है और 
हमें ठीक प्रकार ज्ञात हो गया है कि जगत में सबसे बड़ी बस्खु 
मस्तिष्क है। एक अति उत्तम कहावत है कि पृथ्वी पर मनुष्य 
के अतिरिक्त कोई मद्दान्‌ वस्तु नहीं है; और मनुष्य में मस्तिष्क 
के अतिरिक्त कोई मह्दान्‌ वस्तु नहीं है। तो फिर यदि मस्तिष्क 
एक महान बस्तु है, तो धन, पद और मकान चाहे कितने दी 
क्यों न हों, हमें सन्तुष्ट नहीं कर सकते | ये सब चस्तुएं मनुष्य 
के मस्तिषक से बाहर हैं । वे उसके अन्दर कभो नहीं जा सकती। 
वह उन्हे सपश कर सकता है और उन्हें निज की कहकर पुकार- 
सकता है; परन्तु उसके मस्तिष्क से उनका सम्बन्ध उतना ही 
है ज्ञितना कि वायु, समुद्र और आकाश से । 

जीवन का दुख मनुष्य जाति के इस भ्रम के ही कारण है-+- 
विचारने का यह श्रम कि वस्तुओं की पहुँच मस्तिष्क- के अन्दर 
तक है, कि मस्तिष्क से सामग्री एकन्न हो सकती है। इससे 
अधिक अज्ञान से भरी हुई कोई धात नहीं हो सकती, परन्तु 
इसको सत्य सिद्ध करने के लिए ही मलुष्य अपना सस्पूरएँ 
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जीवन इसी में व्यर्त त कर देते हैं। एक मनुष्य अपना जीवन 
पिना पैसे से आरम्भ करके मृत्यु के समय अनेक महल, जागीरें 
और पद छोड़ देता है तो उसका जावन सफल 'माना जाता है 
चाहे वह अज्ञान, और भूढ ही क्‍यों न हो और सके लिये 
जीवन एक भार ही क्‍यों न हो; परन्तु उस मनुष्य के भी 
मस्तिष्क है किन्तु वह अन्धकार से भरा हुआ है। उसके अन्दर 
उसको कोई अधिकार नहीं है। वे उसकी सफलता के साक्षी हैं 
परन्तु बह सफलता कैसी विचित्र है क्‍योंकि अपने अधिकारों 
पर उसका कोई अधिकार नहीं है। उसके मस्तिष्क 'के अन्दर 
केवल दो बातें हैं--अन्धकार और श्रसन्तुष्टि 


ज्ञान में सुख ओर शक्कि 

परन्तु मस्तिष्क का किससे सम्बन्ध है ? ज्ञान! और ज्ञान 
मस्तिष्क की किस प्रकार सहायता करता है ९ बह उसकी शक्ति 
में, बुद्धि में, सौन्दर्य मे उन्नति कराने का एक साधन है। प्रत्येक 
नवीन बात, जो हमे ज्ञात होती है, हमारे मस्तिष्क में स्थान पा 
ल्ञेती है। मस्तिष्क उस पर अधिकार कर लेता है! वह हमारे ' 
जीवन का एक भाग हो जाता है । बह कभी सरता नहीं है। 

हमारे प्रश्न का उत्तर अब स्पष्ट है | हम क्‍यों जीवित दशा 
में हैं. | ज्ञान की उन्नति करने के लिए। यद्द स्पष्ट है, क्‍योंकि 
यह सममना अति सरल है कि ज्ञान ही एक ऐसी वस्तु है जिस 
पर हमारा अधिकार हो सकता है। हसारा अधिकार न घन पर ' 
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दो सकता है, न मकानों पर, न पदों पर और न जागीरों पर; 
परन्तु हम ज्ञान पर अधिकार कर सकते हैं | हम ऐसा ज्ञान प्राप्त 
कर सकते हैं, जिसके द्वारा हमारा जीवन शक्तिशाली हो सकता 
है, जिसके द्वारा बुद्धिमत्ता और सौन्दर्यता सहित हम जीवन 
ब्यत त कर सकते हैं और दूसरों की सहायता कर सकते हैं--- 
यह ऐसा ज्ञान है कि सरते समय भी हम इसे परमात्मा की 
दूसरी सृष्टि में लेजा सकते हैं । 

यह रपष्ट है कि केवल्न एक सफलता प्रयत्न करने योग्य है 
ओर वह अपने मस्तिष्क का विकास है | यदि हम यही प्रण 
करलें और मानसिक उन्नति और आत्मिक विकास की ही ओर 
ध्यान दे, तो यह क॒दापि सम्भव नहीं कि दम पारितोषिकों से 
घंखा खाजावें या भाग्य की भूल से निराशाजनक होजावें । 
हमारा सुख केवल इसी ज्ञान में है कि हम यथार्थ में उन्नति 
कर रहे हैं। हमारे जीवन का तात्पर्य प्रथ्दी पर कोष जमा 
करना नहीं दै किन्तु स्वर्ग में कोए लेजाना ही जीवन का मुख्य 
ध्येय है । 


शान्ति ही योग्य सफलता है। 


एमर्सेन (2776/5070) की एक विचित्र कद्ावत है, जिसके 
ऊपर हमारे लिए ध्यान पूर्वक विचार करना अत्यन्त आवश्य- 
कीय दे, जिसका अर्थ यह है “जिस पर तुम्हारा, हृदय गा 
हुआ है उससे दोशियार रहो, क्योंकि वह अवश्य एक न एक 
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दिन तुम्हारी होजावेगी ।” इस महान चेतावनी की सत्य परीक्षा 
के लिए अनेक मनुष्य :तीज्षा कर रहे हैं। “प्रबल इच्छा सत्य 
सिद्ध होजाती है।” चाहे जल्दी या देर में, एक या दूसरे आकार 
में हमारी इच्छा सफल हो जाती है । 

तो फिर अभिलाषा भयानक चरतु है। एक अनुचित वस्तु 
की इच्छा रखना सुगम है। केवल्न एक कोष है, एक प्रसाद है 
जिसके ऊपर हम एकाग्रचित्त होकर ध्यान दे सकते हैं और 
वह चरित्र है। हमारा चरित्र हमारे कार्यों पर ही निर्भर नहीं 
है किन्तु उन्र कार्यों की आत्मा (5978) पर | अपना हृदय घन 
पर लगादो और यदि तुम वास्तव में अपने हृदय से घन के 
इच्छुक हो, तो बहुत सम्भव है कि तुम घनी होजाओ; और 
जब धन तुम्हारे पास आज्ञावेगा, तो तुम उससे न शान्ति न 
आराम क्रय कर सकोगे | परन्तु भूखे और प्यासे अपना ज्ञान 
प्रेम, बुद्धि, दया, झपा आदि जैसी आत्मिक वस्तुओं पर लगावो 
ओर जब तुम इन पर अधिकार कर लोगे तो तुम्हें ज्ञात होगा, 
चाहे जगत तुम्हें सफल समभे या असफल, कि तुम्हारे अधिकार 
एक वह सफलता है जिससे हृदय को शान्ति होती है। 





अगरहवाँ अध्याय 
जान 


बहुत काल व्यतीत हुआ जब कुछ वीर पुरुषों ने मनुष्य 
जाति को भूठे विश्वास के फन्‍दे में से छुडाने के लिए यह कहा 
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कि उन्हे ऐसी चस्तु मे विश्वास नहीं करना चाहिये जिसे वे देख 
सन सकते हों | 

“तुम देवताओं के विषय मे बात करते हो” उनका कहना 
था। तुम भूत और प्रेत्त के तिषय में बात करते हो, परन्तु यह 
बतलाओ कि थे जीव कौन हैं और कया हैं? हम चारों ओर 
देखते है परन्तु वे हमे तो दिखलाई नहीं पडते | हम घोड़े और 
गाय, वृक्ष और माड़ियां, पर्वत और महासागर, पुरुष ओऔर 
सी, आकाश और प्रथ्वी देखते हैं किन्तु तुम्हारे देघता और 
भूत कहाँ है ९ क्‍या तुम्हे पूर्ण रूप से विश्वास है कि ऐसी वस्तुएँ 
जीवित हैं ९ कहीं वे उन आकारों के द्वी समान न द्वों, जो रवप्न 
में दिखलाई पड़ते है । 

फिर उसी ध्येय को सन्मुख रखते हुए वे एक सीढी और 
आगे बढ़े | 3न्होंने कहा 'जब तुम अपने पुज़्ारा और आंकाश 
वाणियो से भूत प्रतों से रक्षा करने के लिए प्रार्थना करते हो, 
तो दस उत्त वस्तुओं की परीक्षा करेगे, जिनको हम आँखों से 
देख सकते है और अ्लुलियों से स्पर्श कर कर सकते हैं, क्‍योंकि 
रह ब्रिचार होता श्रावश्यकीय है कि ऐसे यथार्थ वस्तुओं के 
समभने से, हमे इस जगत के ऊपर शासन करने याले कानूनों 
के छसभने मे सुगमता होगी और इस प्रकार प्रथ्बी के ऊपर 
हमारा कुछ अधिकार हो सकेगा ।” 

इसे यथाथ ज्ञान की प्रथम सीढी कददना अनुचित न होगा। 
इसी के द्वारा कूठे विश्वास से सब प्रथम सम्बन्ध तोड़ा गया। 
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पुरोहित के चातुय्य पर यह प्रथम आक्रमण था। 

परन्तु ये वीर विचारज्ञों ने अपना धार्मिक युद्ध आरम्भ 
भी न कर वाये थे कि दो तीन आशय चकित बुद्धि वाले मनुष्य 
विरोध करने के लिए खड़े हो गये। जगत के नवीन विचार 
उनके मस्तिष्क में खान ले रहे थे | उन्होंने कहा-- ह 

/हम्नारा भूत और प्रतों में तुमसे अधिक विश्वास नहीं 
है, परन्तु दमारे विचार के श्रनुसार, तुम्हारा यह मत अज्ञानता 
का चिन्ह है कि मनुध्य अपने नेत्रों की सहायता से प्रत्येक देखने 
योग्य घस्तु देख सकता है अथवा उन दृश्य वस्तुआं को, जिनको 
स्पर्श कर सकते हैं ओर देख सकते हैं, समभने की प्रत्येक 
मनुष्य में यथेष्ट बुद्धि है।”? 

“यथाथता तुम्हारे अनुमान से बहुत बड़ी वस्तु है | तुम्दारी 
बुद्धि तुम्हें घोखा देती है; केवल आत्मा ही बुद्धि को सही मार्ग 
पर ला सकती है। आत्मा ही उत्कृष्ट यथार्थवा है, और बह 
चुद्धि के मत को सदैव स्वीकार नहीं करती। वह उचित और 
अनुचित का अन्तर समभती है, वह सत्य प्रतीत होने वाली 
और यथार्थ सत्य में भेदकर सकती है; उसे सुन्दर और क्ुरूप 
के, और अच्छे और बुरे के भेदों का ज्ञान है” 

“क्या तुम्हारा यह विचार है कि तुम एक वृत्ष को देखने 
से उसे समझ सकते हो ९ तुम उसे एक वृक्ष कहते हो। और 
समभतते द्वो कि तुम्हें उसके विषय मे पूर्ण ज्ञान है, परन्तु वृक्ष 
की यथार्थता अभी तक अदृश्य है।” 


ज्ञान १६७ 


इन सब सनुष्यों का एक ही उहश्य हे--ज्ञान | मनुष्य 
का सदेच--जड्जली सभ्यता के काल मे-यही मत रहा है कि 
ज्ञान ही शक्ति है। ज्ञान के लिए उसने जादूगर और पुरोहद्धित 
की खोल की। वह जानता था कि अज्ञान से भय का द्वार 
खुलता था। देवताओं का ज्ञान, जादू का ज्ञान, औषधि का 
ज्ञान उनके मस्तिष्क में सनसनी फेला देता था । सम्पूर्ण ज्ञान 
शक्ति है। और अज्ञान ही विव्न कारक है। 

मनुष्य के इतिहास मे इस विचार ने कि, ज्ञान शक्ति है 
बहुत सहायता दी है। एक समय का वृतान्त है कि हमें एक 
पहाड़ मार्ग पर जाते साथ एक स्त्री से पेंट हुई, जो अपनी 
विद्ता में एसिद्ध थी । उसने अपने द्वाथ के संकेत से घाटी 
में एक श्वेत इमारत को बताया, जो एक गौशाला सी प्रतीत 
होती थी। और डसने कहा “इस प्रान्त में यह सबसे प्रसिद्ध 
इमारन है।” हमे आश्चर्य हुआ और उन देवी से पूछा कि 
“क्या यह किसी महान व्यक्ति का जन्म स्थान दे १” उसने 
मुस्कराते हुए कद्दा कि “नहीं, यह आस' पाठशाला है।” त 
उसने बताया कि इस , गठ शाला से संस्कृत, तत्वशासत्र आदि 
अध्ययन करने के पश्चात्‌ सनुष्य विश्व विद्यालयों मे शिक्षा 
पाकर चैज्ञानिक, उपदेशक आर शासन कर्ता बच गये । 


मनुष्य जाति को बचाने वाला ज्ान का 


पवित्र स्थान । 
भारत के स्कूल और विश्व विद्यालयों में इस आचीन 
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विचार ने कि ज्ञान ही शक्ति है, मलुष्य जाति के इतिहास पर 
यथेष्ट प्रभाव डाला है। जब कभी मनुष्य जाति अज्ञान और 
बिद्रोह्द के दलदल में फेस गई है, तो उसकी रक्षा ज्ञान के 
पंविन्न स्थान बला कर की गई है। यूगेप का ही द्ष्टान्त ले 
लीजिये | जब मध्यकाल में गिरजे की शक्ति कम दो गईं, तो 
स्कूल और कालिजों की स्थापना ने मनुष्य जाति को डूबने से 
बचा लिया। वे शान्ति पूर्वक अब भी यह्‌ प्रकट करते हैं कि 
मनुष्य का श्राचीन विचार ठीक हो था कि ज्ञान ही शक्ति है। 

उस राल में, और वर्तमान काल तक मनुष्य ने ज्ञान की 
खोज के लिए अनेक आयोजनाएँ को । ज्ञान श्राप्ति के अवसान 
में वे भूखों रहने मे और फटे वस्त्र पहिनने में सद्लोच तक नहीं 
करते थे। धनी पुरुषों ने, राजनीति विशारदों ने, व्यापारियों 
ने स्कूल भौर कालिज खोल दिये हैं, जिमसे निर्धन पुरुष और 
री भी ज्ञान का लाभ उठा सके। अठारहवीं शताब्दी तक 
अधिकतर विद्वान दरिद्र होते थे और बनारत और बम्बई 
विश्व विद्यालय में अध्ययन करने वाले अनेक विद्यार्थी केवल 
रोटी और पानी पर जीवन व्यतीत करते थे । 


मनुष्यों का ज्ञान के विषय में अम 
मनुष्य इतिहास के एक उत्क्ृष्ठ विद्वाल ने कहा है कि 
“ज्ञान आत्मा का कार्य है ” और एक श्रसिद्ध तत्वशात्रज्ञ 
(?॥॥08०ए0०) का उपदेश है कि “क्रेवल ज्ञान ही यथार्थ है (? 
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परन्तु आधुनिक काल में बहुत से मनुष्य ज्ञान का अर्थ केवल 
“बातों के जागने”को लेते हैं।इन दोनों अ्र्थों का अन्तर दिन 
और रात्रि, अथवा वर्षा और शरद पतु के अन्तर के समान है । 


शिक्षा तत्व घोटना नहीं है । उसका तात्पये सनुष्य की 
शक्ति का उचित उपयोग करना है। इसका उद्द श्य केवक 
परितोषिक प्राप्त करना नहीं है किन्तु मनुष्य में विचार शक्ति 
उत्पन्न करना है | ज्ञान .आत्मा का कार्य है| आत्मा को सदेव 
बिचार कर के कहना चाहिये न कि स्मरण करके वही बात 
दुदरा दे अन्यथा वह अवनति की दशा को पहुँच जावेगी द 
हमारा कत्तव्य केवल पूर्वजों के विचार को ही सीखना नहीं 
परन्तु ज्ञीवन के रहस्य को हल करने के लिये स्वयं भी ऋुछ 
सोचना चाहिये | यद्द सत्य है कि दम में से प्रत्येक मनुष्य कवि 
श्र तत्वशास्रत, राजनीति विशारद या वैज्ञानिक नहीं हो 
हो सकता है परन्तु ऐसा कोई भी सनुष्य नहीं है जो अपने 
मस्तिष्क का उचित उपयोग करके अपने सम्बन्ध में यथार्थ मठ 
न बनाले । 


विचार हवीन होने की अपेक्षा तो जीवन के गूलत 
विचार रखना कहीं अच्छा है। मस्तिष्क का उपयोग अचश्य 
होना चाहिये अन्यथा वह मुरका जावेगा। हम भी वास्तव में 
विचार के अतिरिक्त कया हैं ? यदि हम यह सोचने का प्रयत्न 
फरें कि हमारी आवश्यकीय यथार्यतठा क्‍या, तो हमें ज्ञात हीया 
कि वह ज्ञान है । 
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पालियामेरट के चुनने वालों के ऊपर दायत 

हम देख सकते हैं कि अज्ञानता कितनी भयानक है। 
इग्लिस्तान का भाग्य पा्लियामेस्ट के हाथ में है और पालियामेण्ट 
देश के पुरुष और ञ्ली द्वारा चुनी जाती है। एक पार्लियामेण्ट के 
लिये यह बिल्कुल सम्भव है कि अ्रग्नेजी राज्य का विध्वंस 
कर दे, उनके व्यापार की उन्नति में बाधा डाल और एक हे शी 
आक्रमणकारी को साम्राज्य में लादे | केवल एक ही पार्लियामेण्ट 
के लिये सम्भव नहीं है कि वह देश की महिमा और शान नष्ट 
कर रे किन्तु देश की आबादी को मृत्यु और विद्रोह से कम 
दे। साथ ही माथ यह भी पालियामेण्ट के ऊपर ही निभर है 
कि साम्राज्य में उन्नति हो, राष्ट्र के सुख और धन में वृद्धि हो 
रोग नष्ट हो और यदि युद्ध असम्भत्र न कर सके, तो कम से 
अन्य राष्ट्रों को अति कठिन कर दे कि वे आक्रमण कर सकें। 

यह सब पार्तियामेर्ट के आचारों पर ही निर्भर है। 
इससे हमें मालूम होता है कि पार्तियामेण्ट के चुनने बालों को , 
मस्तिष्क का उचित उपयोग करना चाहिये । 

केवल शिक्षा ही द्वारा हम नाश होने से बच सकते 
ओर जगत को उत्तम बनाने की आशा रख सकते हैं । हमें 
विचार करना आरम्भ कर देना चाहिये । हमें विचारना सीखने 
की इच्छा उतन्न कर देनी चाहिए। बच्चों की आधुनिक वंश 
परम्परा जगत को नाश होने से बचा सकती है यदि वे ज्ञान का 
नवीन विचार अपने मस्तिष्क में बना लें। यदि हम यह विचार 
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करलें कि हमारे विचार उत्कृष्ट हैं, तो हमारी विचार शक्ति अति 
हीन हो जाबेगी ओर हम अपने पूर्वजों के बताये हुए मागे का 
अनुसरण करने लगेगे । 


एक ज्ञानी पुरुष दरिद्र से धनवांन हो सकता हे 

ओर फिर ज्ञात होगा कि अध्ययन में सुख के सब 
आकारों के ऊपर एक सुख है। हमें प्रतीव द्ोगा कि हम उन्नति 
कर रहे हैं । हम केब्ल संसार के लालचों की दया पर जीवित 
नहीं रहेंगे । हमे इस बात की चिन्ता नहीं कि हम घनवाल हैं. 
या घनहीम; फैशनदार है या नम्र | हम केबल उत्त जना के 
वशीभूत होकर अपने दिन ज्यतीत न करेंगे हम शान्त पूर्वक 
सोच विचार कर जीवन का एक एक दिन व्यतीत करेंगे । 

ज्ञान शक्ति है; और धान ही शक्ति का प्रभाव केबल 
जीवन की शारीरिक वस्तुओं पर द्वी नहीं है. परन्तु उस मनुष्य 
की आत्मा पर भी जो लानता है अर्थात जिसे ज्ञान है। न कोई 
परियों का निवास स्थान, न छिपे हुए कोष का द्वीप सत्य की 
खोज करने वाले मस्तिष्क की सन्तुष्टी से ऊपमा दी जा सकती 
है। ज्ञान का कोण उन लोहे की अल्मारियों मे नहीं रक्‍्खा जाता 
जिनको सृत्यु के पए्चात इसी प्रथ्वी पर उपयोग या खराब करने 
के लिये छोड़ देना पड़ता है किन्तु अमर आत्मा में एकन्न किया 
जावा है और उसको अपना मार्ग मृत्यु के पश्चात निश्चत करना 
पड़ता है । उत्तको कोई मनुष्य चोरी नहीं कर सकता न उसे 
राजा छीन सकता है, न आग और भूकस्प से रक्षा करने के 
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लिये उसको बीमा कराना पड़ता है। यही नहीं, वह चक्रवृद्धि 
व्याज से भी अधिक जाति से बढ़ता जाता द्वे और अन्त में एक 
तुच्छ विद्वाल भी मनुष्यों में सब से अधिक धनवान, हो 
जाता है 

अमर प्लेटों (2020) ने हमसे कहा था कवि इस सत्य 
शिक्षा का क्या घरित्र है; यह एक चिन्गारी से उठी हुई रोशनी 
है; जो आत्मा के अन्दर प्रवेश करके ईंधन प्राप्त कर लेती है । 

जब हम यह देखते हैं कि ज्ञान का प्रेम अथवा सत्य 
का प्र म आत्मा का परमात्मा के पास पहुँचने का सीधा भागे है 
तो हम जगत के खोजने वालों ओर विचारने वालों की उत्तम 
सैना में सम्मिलित हो जाचेगे । 


जगत में ज्ञान की खोज करने वालों की 
उत्तम सेना 


हम केवल अपने चारों ओर देखने से ही ज्ञांत कर 
सकते हैं कि यह सेना कितनी उत्तम है। प्रत्येक पुस्तक और 
पत्रिका एक अविष्कार- मुद्रित करमा, का फल है। रेल जो हमें 
एक दिल में सैकड़ों मील दूर ले जाती है, और जलयान जो हमे 
महासागर में सइस्तों मील की दूरी पर ले जाता है, आपकी 
परीक्षा के अनुभव के फल्न हैं। टैलीफोन का आविष्कार एक ऐसे 
सलुष्य ने किया था जिसने विद्युत को समभने का प्रयत्न किया 
था और बेतार का टेलीफोन एक उस मनुष्य ने आविष्कार 
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किया था जिसने अदृश्य ईथर 7यथ॥०) के रहस्यों का अवेषण 
करने का प्रयत्न क्रिया था। डाक्टर, सजन (5प्ा8००) अब 
झरीर के क्रिसी भी भाग को स्पर्श कर सकता है. जिससे हमारा 
गेग दूर हो सके। एक ज्योति ज्ञान को न केवल प्रथ्वी का ही 
सम्पूर्ण बृतान्त ज्ञात है किन्तु आकाश और तारों के विपय में 
भी कुछ बता सकता है। 

हमारा भोजन, हमारे वस्त, हमारी घड़ियाँ, हमारी 
वाटिकाएं और हमारे खेत अज्ञान के ऊपर ज्ञान की विजय के 
साक्षी हैँ. । 


ज्ञान के लिय मनुष्य वी खोज की अन्तिम पहुँच 

केवल एक मनुष्य ते हमे असभ्यता के भय और 
अन्धकार से दूर कर दिया है; और यह वह मनुष्य है जिसने 
ज्ञान प्राप्त करने के लिये प्रयत्न किया है। 


ओऔर उसने हमें न केवल असभ्यता से ही दुत्कार 
दिया है; उसने मनुष्य को सम्मानित कर दिया है। क्‍योंकि 
उचित उपयोग करने से मनुष्य ने मस्तिष्क की शक्ति को बढ़ा 
दिया है जिसके फल स्वरूप अधिक मनुष्य सृष्टि के रहस्यों को 
हल करने का प्रयत्न करते हैं। न्यूटन (7०ए४०७) या डारविन 
(09णा०) के समान पुरुष और एक अफ्रीका के जंगली पुरुष 
में भेद बताने की आवश्यकता नहीं है । यह प्रतीत होगा कि 
सलुष्य की आत्मा अपने आपको उतनी अधिकार पूरक प्रकट 
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नहीं कर चकता जब तक कि उसे एक सत्तिष्क ऐसा मिले कि 
लिसे ज्ञान की यथाथ अभिल्ाब हो । 


उन्नीसवां अध्याय 
हि 
श्ाक्त 
शक्ति वह है जिससे मस्तिष्क पर फौरत अभात्र पढ़ सझे। 
एक सध्यगति के स्वस्य पुरुष का सस्तिष्द अधिक दिन तक एक 
ही भाव का सहन नहीं कर सकता! मस्तिष्क क्षेचल कार्य 
ही से जीवित है । 
शक्ति का अथे बल का प्रभाव हैँ। परन्तु चह शब्द की 
भांति सरल नहीं है । वास्तव से एक ज्ुण विचार करने से 
विश्वास हो ज्ञावेगा कि इस शब्द का अथ ससमते का प्रय॒त्त 
करना सृष्टि के रहस्यों का विरोध करना है। 
यह दताने के लिये कि शक्ति कैसी असाधारण बस्तु हैं, 
विज्ञान से पता लगगा है कि जृत्यु के पद्मात्‌ एक छुच्त में बही 
शक्ति रहती है ज्ञितनी कि इसके ज्ञीवन काल में थी। वह 
सस्पूर्ण शक्ति शमी सोजूद है, जिसके हारा वह अपने स्वासी 
की छाती पर कूदता था, वह एक हड्डी के टुकड़े को देखकर पूँछ 
हिलादा था और व्यायास करने के समय कूदता और दौडूता 
था-वह सस्पूर्य विचित्र शक्ति अब सी वही है परन्तु उसमें 


शक्ति श्र 


अब अधिकार नहीं है। उस शक्ति के उचित डपयोग करने के 
लिये अब जीवन की आवश्यकता है ! 

तूफान गाड़ी के सामने छगे हुए इखिन की ओर देखो, 
मानो वह गांड की सीटी सुनने को और इसके भण्डे को फहराते 
हुए देखने को अधीर हो रहा हो । उप्त इस्िन के सिरे पर हमें 
एक छोटा सा चमकता हुआ पीवल का गुम्बद दिखाई देता है; 
और हम ज्ञनते है कि इस गुम्बद के अन्दर भाष है, कि जब 
भाप को काम करने का संक्रेत दिया जावेगा, तो बह इस बड़े 
यन्त्र के पह्ियों को द्विला देगी, कि यह यन्त्र इस लम्बी और 
भारी गाडी को स्टेशन के बाहर खत्च कर ले जावेगा और 
कि थोड़े समय पश्चात्‌ कुल गाडी साठ मील प्रति घन्टे की चाल 
से दौड़ी हुई चल्नी जाबेगी । 

परन्तु आग के ऊपर एक चम्मच पानी डाल दो और देखो 
कि हम भाप में से इतनी शक्ति प्राप्त कर सकते हैं जिससे कमरे 
की खिड़ क्रियां खुल जावें । व्यर्थ वही शक्ति जो एक बड़े भारी 
बोमे यो ऐसी शीघ्रता से ले जाती है, यहां पर वायु में व्यथे 
उड़ती हुई दिखलाई देती है या रात्रि के समय चिमनी में से 
निकल कर हानि न पहुँचाते हुये हवा में मिल्न जाती है। 

केबल शक्ति द्वी यथेष्ट नहीं है । उसका उपयोग एक निश्चित 
कार्य के लिए होना चाहिये | तूफान गाड़ी का इस्लिन सहसरों 
सन कोयला जलाने पर भी एक खाली द्यासलाई के बक्स 
को आधा इच्च भी दूर त ले जावे। यदि शक्ति का उचित 
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उपयोग करना है तो आवश्यकीय दै कि उसे सही मार्ग पर कास 
में लाया जावे | 

चलो, फिर तूफान गाड़ी की द्वी श्रोर चलें। मनुष्य के 
मस्तिष्क ने कद्दा है कि “हमें देहली से कल्कत्ते तक रेल की 
पटरी डालनी पड़ेगी, नहीं तो हमारी गाड़ियां बिहार व बद्धाल 
तक न जा सकेंगी ।” परन्तु ये रेल को लाइने गाड़ी को भेजने 
में कुछ भी सहायता नहीं करती | वे एक फटे वस्र दी भांति 
अथवा सड़क पर पड़े हुए पत्थर के एक टुकड़े के समान पड़ी 
रहती हैं । केवल इतना ही नहीं, वे वास्तव में घिरसे के कारण 
प्रह्वयों की गति को कम कर देती हैं। 


महान शक्कियां ओर शान्त मस्तिष्क की 
शिक्षा का फल 


फिर भी वे आवश्यकीय हैं। वे कोई काम नहीं करतो, 
परन्तु एश्धिन के कार्य पर श्रभाव डालती हैं, वे उसकी शक्ति 
का उचित उपयोग करने में सहायता देती हैं । 

पानी ग़रम करने वाले पात्र की ओर देखों। उससे भाप 
पैदा होती है; परन्तु यह काये तो एक चम्मच पानी ने भी 
किया था| उसले भाप उत्पन्न होती है परन्तु उसे इसका ज्ञान 
नहीं है कि भाप क्या है, या भाप क्या कर सकती है या उससे 
निकलती हुई भाप का क्या होगा । दूसरे शब्दों में इसका ज्ञान ' 
मछली पकड़ने वाले कौटे की भांति है जिसका तात्पर्य मछली 
पकड़ना है । 


| 
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हांकने वाले की ओर देखो | वद्द भाप उत्पन्न नहीं करता 
जैसे भाष पैदा करने चाला पात्र एक दियासलाई नहीं जला 
सकता, उसी प्रकार एप्लिन हांकने वाला भाप नहीं पेदा कर 
सकता। परन्तु भाष के सम्बन्ध मे तो सब कुछ इस जलहीन 
मनुष्य के ऊप्ग ही निरभेर है कि वह पात्र से निकलती हुई भाप 
का उचित उपयोग करके उसके द्वारा एश्चिन के पहदियों को 
घुमावे और इस प्रकार गाडी को देहली से कलकत्त पहुँचा दे । 

यही हाल क्रिकिट के एक खिलाडी का है। मिस्टर असर 
नाथ शक्ति पैदा नहीं करता छिन्तु उसे सद्दी मार्ग बतलाता है। 
यही द्वाल सिस्टर नायड्य, अपने बल्ले (380) से करते हैं। हम 
शक्ति बना नहीं सकते | हम केवल उसे ज्ञात कर सकते हैं, 
उसे छोड सकते हैं और उसे मही मार्ग वतला सकते हैं। यही 
कारण है कि मनुष्य ख॒ष्टि के विषय मे यह कह सके हैं कि 
“यह दो बाने तो हमे निश्चय रूप से ज्ञात हैं। एक 
पदार्थ है दूसरी शक्ति और एक तोसरी बस्तु और है, 
जिसका ज्ञान अभी तक अनिश्चित है और वह है मस्तिष्क 
ओर इन तोनों में मस्तिष्क सबसे बड़ा है ।” 


पानी के एक गिलास में की शक्ति अंग्रेजी 
बेड़े को उठा सकती है 


प्रत्येक स्कूल के लड़के को पटाका उठाने का अज्ञुभव द्ोगा। 
इसमें बारूद कांगल में लिपटा होता है। शक्ति बारूद में है 
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परन्तु बारूद को लो ओर उसे प्रृथ्वी में बो दो अथवा पानी 
भरे पात्र में ढालदो या चावल के भात के ऊपर छिड़क दो; न 
हो कोई जपट ही उठेगी और त कोई धक्का ही लगेगा उस 
शक्ति को निकालने के लिये अग्नि की आवश्यकता है। अग्नि 
शक्ति उत्पन्न नहीं करती किन्तु उसे बारुद मे से निकाल लेती है। 

एक बारुद से भरी हुई बन्दूक सैकड़ों वर्ष तक, सम्भव है, 
बेकार रक्खी रहे। उसकी सम्पूर्ण शक्ति कुछ भी कार्य नहीं 
कर,रही होगी और एक मिट्टी के ढेर के समान शान्त रहेगी । 
परन्तु सका घोड़ा दबाते ही शक्ति उसी क्षण काम में आजाती 
है, जिसके फल्लरव॒रूप बारुद बहुत तेजी से बाहर आ पड़ता है 
ओर ऐसी तीक्षण आवाज करता है कि बिल्शी कूद कर छत से 
जा लगे | 

एक वैज्ञानिक ने हमें बताया कि पानी भरे गिल्लास में इतनी 
शक्ति है कि वह अ'भ्र जी जहाज के बेड़े को वायु में कुतुबमीनार 
के घराबर ऊंचा उठा सकती है । परन्तु तुम्हें पानी के अनेक 
गिलास पीने पड़ेगें ताकि तुम्हारे सिर पर एक बाल एक इश्च की 
कुछ मिन्‍त भी घढ सके । 

यह कहा जाता है कि परमाणु में यथेष्ट शक्ति है जिससे 
जमीन फट सकती द्-यदि हम एक परमाणु (8॥07)) फू'क दें 
तो वह अपने पास वाले को फू के देगा, इसी प्रकार तमाम पर- 
माणु समाप्त होते जावेंगे और अन्त में न दोनों धुष रहेंगे, न 
भूमध्यरेखा, न परिधि, न पृथ्वी और न महासागर । 


शक्ति १७६ 


समस्या सदैव प्रथम यही है कि शक्ति का उद्धार होना चा- 
हिये जैसे कि बन्दूक का घोड़ा दम खींच लेते हैं, और फिर उस 
की दिशा जैसे दम गरस पात्र की भाप को इख्विन के पहिये के 
चलाने के काम मे लेते हैं | 


शक्षिकार्य में भयंकर किन्तु शान्तिअवस्था 
में हानिकारक नहीं 

सर ओलीवर लोज (57 0॥ए८- 7.0607) का कहना हैं 
शक्ति बह, जो ज़ब किसी वस्तु में हो तो दूसरी वस्तु में जाते 
समय प्रथम वस्तु कारये करने के योग्य बनादे । 

हमारे चारों ओर और हमारे अन्दर यह रहस्यमय वस्तु 
है, जिसको शक्ति फे नाम से पुकारत और जिनना अधिक हम 
इसके विषय में विचार करेगे, उतना ही अधिक स्पष्ट हमको 
पता लग जावेगा कि उसके विपय में कुछ भी ज्ञान नहीं है । 

“शक्ति वह है जो ।? यह परिभाषा “वह” में 
समाप्त होजाती है। यह सब जानते हैं कि हम में शक्ति है और 
हम यह भो जानते हैं कि हम उसका कुछ भाग एक क्रिक्रेट के 
बल्ले (320) को देदे तो वह एक गेद को प्रथ्वी पर फेंक ढेगा 
परन्तु यद्द क्या दै ,यह कौन बता सकता है ? हम सबको यह 
ज्ञान है कि भाप में महान शक्ति है; परन्तु किसने उसको कभी 
देखा है, उसका प्रयोग किया है, उसके डुकड़े २ किये हैं, उसका 
चित्र खींचा हैं, या उसका फोटो ([00६०४/०७४) खींचा है। 
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हम आकार वस्तु देख सकत हैं परन्तु उसकी शक्ति को 
नहीं देख सकते | हम पदार्थ को कार्य करते हुये देख सकते हैं 
जैसे क्रिकिट खेलने वाला एक गेद को मारकर फेक देता है अ- 
थवा एक इश्धिन एक गाड़ी को खेंचता है; परन्तु हम उस शक्ति 
को नहीं देख सकते जिसके द्वारा कार्य सम्पादन होते है। और 
इससे भी कम हम मस्तिष्क को देख सकते है, जो प्रकृति की 
शक्तियों को ठीक भागे पर लेजाता है और उनका डचित प्रयोग 
करता है। है | 

अब शक्ति के विषय में अनेक विचित्र बातों में यह सबसे 
विचिन्न है यह व्यवहार के साथ अति भयद्भुर है और शान्ति- 
अवस्था में यह कोई हानि नहीं पहुँचा सकती । को मनुष्यों के 
ऊपर विचार करों। एक पहलवान है जिसके सांसपेशी बहुत 
बलवान हैं, ज्ञिसकी छाती पवेत के समान है, जिसकी टागें एक 
खड़े हुये वृक्ष के समान हैं और जिसकी कमर एक बर॑ के 
समान है। दूसरा मनुष्य पीला, पतला, और बिम्ताग्रस्त है 
और तमाम दिन कई वर्षों से बिस्वर पर पड़ा हुआ है, जहां से 
हटने वक के लिये उसमें बल नहीं दै। 


कभी न घटने वाला और उपयोग से बढ़ने 


पाता बल 


पहलवान जो कुछ दे वह अपनी शक्ति के कारण-है। यह 
बढ़ा भारी बत्न है जिसके कारण वह भारी वज़न उठा सकता 


शक्ति १८१ 


है, लम्बी दूर दौड़ सकता है, बड़ी ऊँचाई तक कूद सकता है। 
बिना उस शक्ति के वह कुछ भी नहीं कर सकता । 

लेकिन बह विचारा बुड़्डह़ा भी इसी शक्ति से भरा हुआ 
है। उसके शरीर में भी शक्ति भरी हुई है किन्तु उसका कभी 
उपयोग नहीं द्ोत्रा। क्‍या तुम्दारा यह विचार नहीं है कि 
इससे उसका नाश हो ज्ञायगा ९ इतना बल शान्ति में पढ़ा हुआ 
यदि शक्ति के ्वारा पहलवान ऐसे विचित्र काये कर सकता है 
तो वही शक्ति उस बुडढे आदमी के शरीर को क्‍यों नहीं फाड़ 
देती है जो उस शक्ति का उचित उपयोग नहीं करता अथवह 
नहीं कर सकता | 

यहां भी यह व्याकुलता समाप्त नहीं हो जञाती। क्योंकि 
बह पहलवान, जो कि शक्ति का जीवन के प्रतिक्षण में उपयोग 
करता है, उस शक्ति की कभो नहीं खोता | जितनी अधिक वह 
उसे निकालता है, उतनी ही अधिक शक्ति उसके शरीर में शेष 
रहती है। 

मानलो कि वह इस शक्ति का एक बडा भाग एक क्रिकिट 
की गेन्द को दे देता है जिसके द्वारा एक अचल 'और मुर्दां गेन्द 
वायु मे उछल जाती है। और मैदान के बाहुर सड़क पर जाकर 
गिरती है। उसने अपनी श। क्त का जरासा अंश भी नद्दीं खोया 
है, किन्तु इसके विरूद्ध उसे अपनी शक्ति बढती हुई भतीत 
दहोगी। उसकी मांस पेशी भले द्वी थक जावे, क्योंकि यह रेलवे 
की लाइन हैं जिन पर शक्ति यात्रा करती है; परन्तु उसकी शक्ति 
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कभी थकती नहीं है, न कभी समाप्त होती है और उसके मृत्यु 
काल उसके शरीर में ही रहेगी। 


एक बीज के जीवन में विचित्र रूप परिवर्तक 
द्श्य 


यह मातृ प्रम की भांति है। किसी ने कहां है कि माता 
का प्र मे अपने गृहस्थ के साथ दिनो दिन बढता डी रहता है। 
जब वह अपनी प्रथम सन्तान का पालन पोघण करती है, वह 
उसके ऊपर अपना सम्पूर्ण प्रम न्‍्यौछावर कर देती है। बह 
' उसमें से कुछ भी शेष नहीं रख सकती, जो कुछ हसके पास 
है वह उस नन्‍्हें से बच्चे को ही दे देती है। परन्तु जब वह 
अपने द्वितीय बच्चे को पालती है, तो उसके लिए भी माता के 
पास असीम प्र म आ जाता है ओर फ़िर भी प्रथम सन्तान के 
ऊपर दूधरी सन्तान से भ्र॑म्॒ का कोई प्रभाव नहीं पड़ता । 

यह प्रेम भी कितनी विचित्र वस्तु है। यह कभो समाप्त 
नहीं होने वाली है । इसमें से सदैव ब्यय होती रहती है और 
फिर भी सदा वृद्धि ही होती रहती है। चह सदैव एक सी 
रहती है और फिर नी उसमें सदा परिवर्तन होता रहता है । 

इसके विषय में ठीक प्रकार से विचार करो क्योंकि हम' 
कल्पना पूर्वक नहीं किन्तु वैज्ञानिक ढद्न से बात कर रहे हैं। 
प्रत्येक मनुष्य जानता है कि भ्रे मे क्या है; यदद मनुष्य के अनुभव 
का एक मद्दान फल है परन्तु फिर भी एक ऐसा रहस्य है जिसे 


शक्ति श्घ्३े 


कोई भी पुरुष अथवा स्त्री श्रभी विश्वास पूर्णाता से नद्टीं समझा 
सके। क्‍यों कि इसका कोई अन्त नहीं और ऐसा! प्रतीत होता 
है कि इसे शब्दों में प्रकट करने का प्रयत्न ह्वी निष्फल दे | 

यही द्वाल शक्ति का है : जैंसा दम पूर्व कह्द चुके हैं, विज्ञान 
का सम्बन्ध है दो वस्तुओं से--पदा्थे और शक्ति; और शक्ति 
के विषय में हम पहिले कह ही चुके हैं कि चह “एक ऐसी चस्तु 
है जो... आदि २।” एक पोदे में ज॑ घन हैं । पोदे को खालो और 
तुम इस प्रकार उमकी शक्ति निकाल लो, ताकि तुम्दारा पालन 
हो जावे तथा तुम्हारे अन्दर घल आजावे। परन्तु एक पोधे 
की शक्ति को कौन समझ सकता है ? थह वह शक्ति है जो एक 
दिन एक छोटे से बीज में आई थी, उसमे कुल्ले फूट गये थे, 
सू्य्य की ओर मुंह कर लिया था और सूर्य के प्रकाश में ही 
बीज से दस सदेखवों बड़ा भाग धारण कर लिया था। कौन 
इस शक्ति का वर्णन कर सकता है ? किसने उसे कभी देखा 
है अथवा रपश किया है | 

हम देखते हैं कि यह विचार करना विल्कुल्न असम्भव है 
कि प्रकृति में सिन्न २ प्रकार की शक्तियां जगत को इतना मनोददर 
चना देती जब तक्त कि उन्हें उचित शिक्षा मस्तिष्क द्वारा न दी 
जाती | जिधर भी हम देखते हैं, उधर ही हमें दिखलाई देता 
है कि इस शक्ति के लिए प्रकृति ने रेलवे की लाईन, पहिये 
और भाष बनाने के पात्र दिये हैं, जिससे सदैव के लिये बेकार 
हो जाने अथवा सदा के लिए व्यर्थ व्यय करने क स्थान में इस 
विचित्र शक्ति का किसी विशेष उद्देश्य के लिए प्रयोग किया 
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जाता है; दूसरे शब्दों में शक्ति से स्वामी की निगरानी में 
काम लिया जाता है। 


पदार्थ, शक्कि और मस्तिष्क, ओर इन तीनों 
में सबसे बढ़ा मस्तिष्क है 


एक पानी भरे गिलास में अँग्रजो जहाजो बेड़े को उठाने की 
यथेष्ट शक्ति है। तो फिर एक गोल तालाब में कितनी शक्ति 
होगी या हिन्द महासागर में कितनी शक्ति होगी ९ परन्तु फिर 
भी पृथ्वी ऐंठ नहीं रही है। उसमें शान्ति है, सौन्दर्य है, वृद्धि 
है, और विकास है। निश्चय ही, यदि एक तुफान गाडी के 
चलाने के लिये एक हांकने वाले की आवश्यकता है, तो इस 
श्रकृति की महान शक्तियों का उचित उपयोग करने के लिए एक 
अति महिमा शाली मस्तिष्क की आवश्यकता है। 

निश्चय रूप से हमें इसका ज्ञान है--कि मनुष्य की उन्नति 
इन प्राकृतिक शक्तियों के अन्वेषण पर ओर उनको उचित्त ध्येय 
पर पहुँचाने के प्रयत्न पर निर्भर है। वे तमाम शक्तियाँ, जिनसे 
सभ्यता वर्तमान रूप में बन सकी है, मनुष्य के मस्तिष्क द्वारा 
ही ठीक बन सकी हैं। बिता मस्तिष्क की अधिकारी शक्ति के, 
वे कुछ भी काम में न आ सकती | वे ज्यों की त्यों रहती । 

पदार्थ है। शक्ति है। मस्तिष्क है। फिर भी हम.यही / कहेंगे 
कि इस तीनों में मस्तिष्क सबसे बढ़ा है। 


भें 
। 





बीसवां अध्याय 
गुण 


गुण भी कैसी मनोहर वस्तु है। अवशुण उससे कितना 
भिन्न है। अवगुण का अर्थ है बुराई, परन्तु एक विशेष प्रकार 
की बुराई; न कि घृशित, अचिन्तित, अज्ञान अथवा अबोध 
बुराई किन्तु सावधान बुराई, सबोध बुराई, सम्पूर्ण इच्छा से 
भरी हुई बुराई और अपने दढृदय से घुराई | अवगुण एक 
भयानक वस्तु है, क्योंकि उसका तातपे दै भिन्न २ काल के 
मनुष्यों के सौजन्यता के प्रयत्न को निष्फल कर देना तथा 
परमेश्वर फो घृणा की दृष्टि से देखना। 

डान्‍्टे (09009) ने कहा था “सम्पूर्ण वस्तुओं का मूल 
परमात्मा है। निर्माण की हुई वस्तुओं में मनुष्य सबले उत्तम 
है| परमात्मा ने अन्य वस्तुओं की अपेक्षा सन्ुुष्य को अपनी 
प्रकृति का श्रधिकांश दे दिया है |” इतिहास के आरम्भ में ही 
मनुष्य ने अपने आप में और पशुओं में यह अन्तर समझ 
लिया था । मनुष्य जाति और पशुओ्रों के बीच एक रपष्ट रेखा 
खींचदी गई थी। उस रेखा के ऊपर गुण थे जो ममुष्य जाति 
का ध्येय होना चाहिये और जिससे उसकी भहिमा में वृद्धि 
होसके | उस रेखा के नीचे पशुश्रों हारा किये हुए कार्य थे 
जिनमें से कुछ एक मनुष्य केवल, अपना सनुष्यत्व खोकर दी 
कर सकता था। 
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हमें अति शीघ्र ज्ञात होगया कि यदि मनुष्य के इतिहास 
के आरम्भ में कुछ ऐसे मनुष्य न होते जो उन्नति भ्राप्त करने का 
प्रयत्त न करते, तो मनुष्य ज्ञाति इस समय भी पशुओं की 
भांति खेत चरती होती | 

सत्य के गुण पर ही विचार करो | मानलोी मनुष्य ने यह 
कहा होताकि “सत्य भाषण मूखेता है क्‍यों कि कभी २ उससे 
आपत्ति का सामना करना पड़ता है।” अथवा मानलो कि 
उन्होंने कहा होता कि “सत्य केवल सरत्ल मनुष्यों के भाषण 
की भाषा है; कूठ बोलने के लिये एक विचार करने योग्य मनुष्य 
की आवश्यकता पडती है ।” हम देखते हैं कि यदि मनुष्य जाति 
का यह मत होता तो कोई उन्नति न हो सकती ! 

परन्तु मनुष्य ने सोच। था कि उनकी संरक्षता के वास्ते 
सत्य आवश्यकीय था और जब ऐसा अवसर आ पडता था 
कि असत्य भाषण अधिक सुरक्षित था फिर सी के सत्य ही 
बोलते थे । 

यह बताने के लिये अधिक विचार की आवश्यकता नहीं 
है कि यदि मनुष्य ने सत्य भाषण को मनुष्य जाति की संरक्षता 
के हेतु आवश्कीय न सममा होता तो जीवन मे कितनी गड़बड़ 
हो जाती । यदि एक मनुष्य दूसरे के शब्दों का विश्वास न 
करता तो आज हमारी क्‍या दशा होती--यह विचार करने 
योग्य विषय है | न बैड होते, न बीमा के दफ्तर और न व्या- 
पारी लोग | हमें अपना भोजन अपने ही आप पैदा करना तथा 
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बनाना पड़ता अन्यथा सम्भव है कि पकाने वाले कूठा हो और 
हमारे भोजन में कोई विषैली वस्तु डालदे | हम अपनी स॒त्यु के 
पश्चात अपने बच्चे एक वकील की देख रेख में न छोड़ सकते 
क्योंकि शायद वह उनको मृत्यु की मेंट करके हमारा माल 
लेकर चम्पत होजाबे। हस ने हमारा रुपया किसी व्यापार 
अथवा कारखाने में गाते क्योंक्रि सम्भव था कि दुकान वाला 
या सौदागर या सामान बनाने वाला झूठा हो और हमारा 
रुपया लेकर भाग जाय । 

मनुष्य जाति को नाश होने से बचाने के लिए सत्य भाषण 
अ्रतएव आवश्यकीय दै। हमें डाक्टर का विश्वास करना चाहिये 
कि बह ठीक नुस्खा बनादे और वैज्ञानिक का कि वह उसमें कोई 
विषेल्षी वस्तु न डालदे जिससे हमारे जीवन का अन्त हो जाय | 
हमें अपने पत्रों के लिए डाकिये का विश्वास करना चाहिये 
और अपने निवास स्थान के लिए रात्रि मे सिपाही का विश्वास 
करना चाहिये । हमें एक स्थान से दूसरे स्थान पर पहुचने के 
लिये एल्लिन चलाने वाले का अथवा सोटर के हॉकने वाला का 
विश्वास करना ही चाहिये। 

परन्तु यह तो केबल सुगसता का एक गुण है। सत्य बोलना 
इसलिये उचित है कि असत्य भाषण द्वारा सभ्यता असम्भव 
द्ोजाती है। बहुधा पेसा होता है कि यदि उसका मु'शी डसका 
रुपया चोरी करले तो वह मनुष्य कद होगा और जनता से 
रूपया बचाने का लाक्षच देगा। बहुधा यह भी देखा गया है 
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कि एक उपन्यास लेखक -के पत्र एक डाकिया चुराले अथवा 
उसका रुपया लेकर दलाल भागजाबे तो वह उनके विरुद्ध ऐसी 
पुस्तकें लिखेगा जिससे प्रतोत होगा कि गुण भी अज्ञान से भरा 
हुआ है। 


गुण की शक्षि में मनुष्य की अपार श्रद्धा 

तो फिर यह कहना उचित नहीं है कि गुण एक अ्रच्छी वस्तु 
है क्‍योंकि यह आगामदायक है | सम्भव है एक वस्तु एक 
मनुष्य के लिए आरामदायक हो और दूसरे के लिए न हो; 
इतना ही नहीं, यह भी सम्भव है कि एक वस्तु जो एक मनुष्य 
के लिए एक समय आरामदायक हो, दूसरे समय आरामदायक 
नहो। गुण से मनुष्य को सुभीता हाता है; और यह बात 
बहुत काम का विषय है जिससे ज्ञात होता है कि मानुषिक 
उन्नति विधि विषयक है। परन्तु गुण केवल सुभीता ही नहीं 
है परन्तु उससे कहीं अधिक है | 

मनुष्य के मुह से निकले हुए सब्यसे अधिक उत्तम पांच 
शब्द एक आँग्रेजी व्यापारिक जहाज के कप्तान के मुँह से निकले , 
थे। उसका जहाज समुद्र की लहरों में घिर गया था और कुछ 
मिनटों में दी वह समुद्र में डूबने वाला था और फिर कभी न 
दिखाई देता। कप्तान मनुष्यों को बचाने का प्रयत्न कर रहा था। 
प्रथम बच्चे और स््रियां बचाई गई। फिर मनुष्य--इसके 
पश्चात मल्लाह । इस समय जहाज बहुत तेज्नी से डूब रहा था 
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एक यात्री ने कप्तान से प्रार्थना की कि बह अपनी जान बचाले। 
उसने असखीकार कर दिया। उप्तने श्रन्तिम नाव की संरक्षता 
को खतरे मे डालना उचित न समभा क्योंकि उससे बहुत 
यात्री भर दिये गये थे। फिर एक बार उससे बिनती की गई 
परन्तु व्यरथ। ते यात्रियों ने पूछा कि वह जहाज के साथ क्यों 
डूबना चाहते थे और कप्तान न उत्तर दिया कि “क्योंकि में 
एक मनुष्य हूँ ।” 

इन पांच शब्दों में उस महान व्यक्ति ने गुण की उत्तमता 
में मनुष्य ज्ञाति का विश्वास प्रकट कर दिया। वहां सुभीते का 
कोई विचार ही न था। कुल विषय का सारांश एक शब्द से 
कहा जा सकता ह---कर्तेब्य एक परिमित भन्ुष्य को गुणी 
होना आवश्यकीय नहीं है। एक ईमानदार समुष्य, एक चीर 
मनुष्य, एक धर्मार्थ सनुष्य, एक तीक्षण सनुष्य--इनमें से 
किसी को गुणी सनुष्य होना आवश्यकीय नहीं है। गुणी पुरुष 
चही है जो निश्सन्देह ओर नि:ःसक्कीच अपमान तथा कपट की 
अपेक्षा अपना जीवन बलिदान करने के लिये तत्पर रहता है । 


मनुष्यल सिखाने के लिय अच्छे गुण 

“क्यों कि में एक मलुष्य हूँ।” कुछ ऐसे कार्य हैं जिन्हे 
मनुष्य को अचश्य करने चाहिये और बहुत से ऐसे कार्य है 
जिन्हे उसे नहीं करने चाहियें। बह इन विषयों से विवाद नहीं 
करता। यदि कोई मनुष्य यह पूँछे कि बह श्रमुक कार्य क्‍यों 
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करता है और अमुक क्यों नहीं करता, तो वह मनुष्य, जिससे 
यह प्रश्न किये गये हैं, आश्चर्य चक्रित हो जावेगा। उसका 
उत्तर चही होगा ज्ञो उप्त कप्तान ने दिया थे। कि “क्यों कि में 
एक मनुष्य हूँ ।” 

गुण का अथे केवल उन कार्यों से हो नहीं है ज्ञो कि एक 
मनुष्य कर सकता है किन्तु उन कार्या से भी जो उसे अवश्य 
करने चाहिये । कोष से हमें ज्ञात होता है कि इस शब्द का 
अर्थ है मनुष्य के ढज्र । इस शब्द के द्वारा उन ढल्लों का हमें 
कुछ विचार हो जाता है जेसे बल, साहस, योग्यता, पराक्रम । 
एक निष्कपट मनुष्य में ये सब गुण होने चाहिये और इसके 
अतिरिक्त भी अतेक। उत्त पर उसका पूर्ण अधिकार होता 
चाहिये वाकि वह उनके विरूद्ध न कुछ करे, न कुछ कहे और 
ने कुछ विचार करे। 

मनुध्य के ढज्ञ को गुण कहते हें--इस पर विचार करना 
भी एक मनोहर विषय है। हम ढड्ढ का अर्थ भत्ती प्रकार 
सममते हैं | शक्ति लोहे का गुण है; नरमी उनका गुण है; 
मिष्टता अतेक फल्लों का गुण है। हम एक वस्तु को दूसरी 
से उसके गुण के द्वारा भिन्न २ कर सकते हैं और करते हैं। 


एक मनुष्य जो अपनी भावना के हेतु मृत्यु का 
सामना करने को तत्पर हैं 


|-भ 


इसी तरद्द हम गुणों के द्वारा सनुष्य और पशु मे सेद कर 
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लकते है । गुण एक ऐसी वस्तु है जिससे मनुष्य अन्य जीबों 
से प्रथक किया जा सकता है। यह मनुष्य का स्वभाव है। 
यही उसका चिह्न है । यह चरित्र है। यह विचारता विचित्र 
है कि मनुष्य का अन्य जीवों से मेद इस आचार के ही कारण 
है जिसे हम गुण कहते हैं। बह एक अज्ञनत्री मनुष्य की सहा- 
यता ब रज्ञा | लिये जाता है जेसे एक जलते हुए मकान भे स्त्री 
या गहर समुद्र मे एक बालक क्‍यों ? क्योंक्रि बह एक सुष्य 
है । वह एक ऐसे विचार के कारण फांसी के चख्ते पर चढ़ने को 
तैयार हो जाता है, जिसको वह इस जगत में सिद्ध नहीं कर 
सकता, क्‍यों ? क्योंकि वह एक मनुष्य है । 

जब हम पढते हैं कि एक बेरहम जीव ने एक बच्चे को 
अथवः एक स्री को मारा है, तो हम क्‍या कहेगे ? हम यही 
कहेंगे कि “बह मनुष्य ही नहीं है ॥? हम उस कपटी आदमी के 
विषय में क्‍या कहेंगे जो अपने देश पते शत्रु के हाथ सौंप देता 
है। हम यहीं कहेंगे कि “ वह मनुष्य ही नहीं है।” कोई हमसे 
यह कहता दे कि एक मलुप्य जो ऐसे क्से कर लकता हूँ, मलुष्य 
ही नहीं है। बह स्वयं कपटी है ओर छल से भरा हुआ है । 
उसने अपनी आत्मा का भी अनुसरण नहीं किया है । 


मनुष्य जाति की यात्रा ओर अचलायमान 


आत्मा 
हम पशु से उन्नति करते २ जड़ली मनुश्य बने और अधिक 
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उन्नति करेंने के पश्चात्‌ अब सभ्य बन गये हैं क्‍योंकि प्रत्येक 
परम्परा में रेसे पुरुष और स्तियों ने जन्म लिया है, जिन्हें गुणों 
से प्रेम रह है। उनको संख्या चाहे अधिक न रही हो परन्तु 
उनका प्रभाव सदैव घहुत रहा है। उनका सदैव यही ध्येय 
रद्दा कि मनुष्य जाति को अर्भी और उन्नति करनी है। उन्होंने 
यह कभी नहीं कहा कि “अप हम रूक सकते हैं। हमें अब 
विश्राम करने का अधसर प्राप्त होगया है |” नही उन्हें यह 
कहने तक का साहस द्योगया कि “जेसे परमात्मा दोषद्दीन है, 
उसी तरह मनुष्य जाति को शुद्ध तथा दोषदडीन हो जाना 
चाहिए ।? 

यदि उन्होंने उन्नति के लिये यह आवश्यक न सममा होता, 
तो जगत इस समय रेगिस्तान होता | गुण के दिषय में यही 
सबसे अधिक किचित्र वात है--यह अबगुण की भांति अति 
भयडूर है। केवल जीतित कामना करते हुए, भूख! और प्यासी 
अवस्था में गुण यथाथ है। 

हमें इस समय उन दो मनुष्यों का विचार आ जाता है 
जो एक मन्दिर में प्रार्थना करने गये। उनमें से एक विधि 
विषयक पुरुष था और उसने परमात्मा को धन्यवार्द देते हुए 
कहा कि अन्य पुरुषों की भांति वह बदमाश न था । दूसरे पुरुष 
ते अपना शिर नवाते हुए परमात्मा से यह कहते हुए क्षमा मांगी 
कि हैं परसात्मा मुझ एक पापी पर दथा कर ।” इन दोनों पुरुषों 
में क्या अन्तर, विशेष अन्तर है? एक स्वयं सनन्‍्तुष्ट है, 
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दूसरा असम्टुष्ट है: एक ने उन्नति बन्द कर दी हैं: दूसरा श्रभी 
उन्नति कर हो रहा है । 


मनुष्य को उन्नति के मार्ग पर ले जाते हुए 
गुणों में वृद्धि 

शुण के बिपय में एक बात देखने और विंवारने योग्य दे | 
वह है उसके बढ़ते हुए ढक्स्‍न। जहूली मनुष्यों पर उसने जो 
अधिकार मांगे चह अति खरल थे उदाहरणार्थ न चोरी करना. 
न हत्या करना | परन्तु जब मनुष्य ने ठीक और गलत में भेद 
समभ लिया, फिर भी गुणों का मनुष्य पर अधिकार था। इस 
समय उससे कहा। ' अपने पदड़ौसी से अपने समान प्रेम 
करो”; और फिर अन्त में उसने कहा “अपने शत्रुओं से प्रम 
करो ।” 

एक विचार ने आनन्द फी उस विचित्र महिमा को देखा 
जो एक गुणवान पुरुष को आती है “यदि गुण स्वयं कोई छोटा 
पारितोषिक नहीं है और अदगुण स्थर्य दसरढ, तो हमारे मार्ग 
में कोई अड़चन नहीं है ।” वास्तव सें हम एक ठोस प्ृथ्ची पर 
खडे हुए हैं। एक गुणवान पुरुष का सुख एक कपटी पुरुष 
सुल्ध से क्यों अच्छा है ? यद्द इस लिये कि गुण सलुष्य 
लिए प्राकृतिक है और अवंशुश् अ्रप्राकृतिक । अक्ृति 
मनुष्य को गुणी होने के लिये बनाया है। जेसा हम ऊपर कह 
चुके हैं, डाए्टे ( 7)37/० ) का कहना. था। कि परमात्मा ने 


42? शा? न? 
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अन्य जीवों की अपेक्षा मनुष्य को अपने स्वभाव का अधिकॉश 
दे दिया है। भोशियस ( (0005 ) ने कहां था कि मनुष्य 
परसात्सा का सबसे अधिक प्यारा जीव है। जब हम अच्छे 
से अच्छा होने का प्रथरन करते हैं, तो हम सत्य पुरुष है। जब 
हमें भलाई और बुराई का. खयाज़ नहीं रहता, तो हम सत्य 
पुरुष के पद के योग्य नहीं रहे । 

शुद्ध अन्त: करण के अतिरिक्त जीवन में केबल्न एक अधिक 
सुख है; वह है उस आत्मा का सुख, ज्ञो कि आत्मिक पूरणुता 
की प्राप्ति के लिए भरपूर प्रयत्न कर रही है। दुख में आशीर्वाद 
उन बिन्ताओं और ,निराशाओं मे आशीर्वाद है, जो हमे 
सन्तुष्टि के लिये जगत को देखने के लिये औषधि है। बुरा 
जीवन व्यतीत करने त्राला मनुष्य सुखी नहीं है, परन्तु जन 
वह दुःख में मारा जाता है और बुराई में विश्वास खो देता है, 
तो वह सुखी है | बह सुखी है क्‍यों कि अब आशा है कि 
उसके नेत्र सत्य सुख को देख सके। 


अपना कर्तव्य पालन करने वाले मनुष्य को 
तेजोमय पारितोषिक 


इसा ने पूछा थां कि यदि मनुष्य अपनी आत्मा खो दे और 
सम्पूर्ण जगत का शासन पाले, तो उसको कया लाभ होगा 

परन्तु अब हमें ज्ञान होने लगा है कि गुण से सुख और 
आनन्द मिलता है और अवंशुण से दुख सिल्ता है। जब हम 
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बुरे पुरुषों को ऐश आराम करते हुये देखते हैं और यह सममभकते 
हैं कि उनके पास सुख की सामग्री मौजूद है तो हमे घोग्वा नहीं 
हं',ता। हमें उनसे $ैपो नहीं होती | हमें उन पर छुख द्ोता है। 
हम जानते हैं कि जीवन के प्रति दिन वे सुख खो रहे हैं कि 
उनका सुख असत्य है, कि वे जीवन की उन तमाम वस्तुओं को 
भूले जारहे हैं ज़ो मनुष्य की आत्मा को अविनाशी सुख देती है । 

गुण के इन परितोषिकों में यह निश्चय रूप से सबसे बडा 
है कि गुण का प्रे मी मनुष्य यह जानता है कि वह उन्नति कर 
रहा है और उसके सुख में दिन प्रति दिन वृद्धि हो रही है। 
वह न तो कभी थकता है और न उसे कभी भ्रम होता है । क्‍यों ? 
क्योंकि वह प्रकृति के कानूनों की श्राज्ञा पालन कर रहा है। 
वह एक भलुष्य बन रहा है और इसलिये गुणबान बन 
रद्दा है । 





इक्कासवा अध्याय 
५ 
जाद्ध 

जय महृष्य ने वस्तुओं को वर्णन करने के लिए शच्द्‌ 
घनाने ओरम्भ किये, तो उसे यह भी ज्ञात हुआ कि उन शब्दों 
का वर्णन करने के लिए भी अन्य शब्दों की आवश्यकता होगी। 
प्रथम श्रेणी के शब्द संज्ञा थे; और दूसरी के विशेषण थे। 

हब यह जानता सी लाभदायक था फि ५क संज्ञा का भी 
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वर्णन हो सकता था और केवल यह कहने की अपेक्षा कि “मैंने 
एक मनुष्य देखा”, हम उस मनुष्य का भी बर्णेन कर सकते 
थे, इस प्रकार--“मैंने एर्क लम्बा मनुष्य देखा” अथंवा ' मैंने 
एक बलवान मनुष्य देखा” अथवा "मैंने एक दयालु मनुष्य 
देखा !” परन्तु यह आगे आने वाले के सन्मुख कुछ भी न था | 
जैसे २ समय व्यतीत होता गया और मनुष्य ज्ञाति ने नये २ 
शब्द अविष्कार किये, तब यह ज्ञात हुआ कि दन शब्दों का 
वर्णन करने के लिए भी विशेषणों की आवश्यकता थी, जिनको 
उनके पूर्वजों ने अनेक शताव्दियों से बिना विशेषण के प्रयोग 
किया था। 


मनुष्य के मस्तिष्क की विचित्रता स्पष्ट परिभाषा के लिये 
प्रनुष्य की आवश्यकता और अर्थ समझाने के लिये बढती हुई 
अभिल्ाषा का कुछ अंश हम इस भश्रकार देख सकते हैं यदि हस 
बुद्धि शब्द पर तनिक विचार करें । 


लव हमारे पूवेज़ों ने कहा था कि अमुक मनुष्य बुद्धिमान 
था तो उनका विचार था कि मनुष्य के चरित्र में इसके विषय 
में उन्हें ज्ञो कुछ कददना था, वे कद चुके! बुद्धिमान का अर्थ 
हैं काये करने से पूषे सोचना, कार्य का परिणाम सोचना, 
अभ्यास्तिक ज्ञान का श्रयोग। एक मूर्ख पुरुष बिना देखे हुए 
आगे कुदवा है; एक बुद्धिमान पुरुष देखने के पश्चात्‌ कूदता है 
ण देखने के पश्चात्‌ कूदता दी नहीं है । 
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उस काल में बुद्धि शरद के सम्बन्ध में किसी को कोई 
सन्देह न था। यह एक संदगुण था । उमको पूजा करने के 
लिये किसी विशेषण को आवश्यकता न थी। कह्दावतों के 
एक लेखक ने कह है कि “बुद्धिमान पुरुष अपने भागे को भलि 
भाति देख लेता है ।” प्रत्येक गनुष्य इस संमर्क सकता है । 

ईसा ने एक बुद्धिमान पुरुष के विषय में' एक कहानी कही 
है जिसे सुनकर क्द्याब्रत के उम लेखक को भी आश्चर्य होगे। 
उसने एक मनुष्य के त्रिषय मे कद्दा, जो इतना बुद्धिनान था 
और इतनी दूर की सोचता था कि उसने कई ब्षे भूख, इच्छा 
और परिश्रम को अपने अधिकार में रक्खा। बुद्धि उससे अधिक 
काम नहीं कर सकती। यह सबत्रसे अधिक बुद्धिमान मलुष्य 
अपनी शआ्रात्मा से यह भी कह सकता था कि, “आराम करो, 
अधिक परिश्रम न करो क्योंकि अब्र म्वलियान में अन्न की कसी 
नहीं है और अकाल में भी उसे सटद्दायता की आवश्यकता न 
पडेगी ।” परन्तु ईसा ने उस बुद्धिमान पुरुष से क॒ंद्दा 'तू सूखे है? 

उस दिन से इस शब्द बुद्धि का सर्देव विशेषणण के रूप (३ 
प्रयोग किया है! यंदि हैस एक पुस्तक में पढ़े कि “वह एक 
बुद्धिमान पुरुष था |” तो हम निश्चय रूप से नहीं कह सकते 
कि लेखक अपने पात्र की प्रशंघा कर रहा है अथवा उसका 
मलाक उडा रहा है । साधारध बोलचाल में बुद्धि अंब भी एक 
गुण है परन्तु एक विशेष ग्रद्नार की बुद्धि ही। मानलो कि हम 
एक समाचार पत्र में पढे कि एक सनुष्य नदी के फिनारे खड़ा 


बा 
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हुआ देखता रद्दा कि एक बच्चा डूब रहा था क्योंकि वह सनुष्य 
तैरना नहीं जानता था । क्यो हम यद्द विचार कर सकते है कि 
इस अपमानित डरपोकपने से उसकी वृद्धि; ने उसे बचा दिया 
क्या यह मनुष्य का स्वभाव नहीं है कि खतरे से पड़े हुए किसी 
भी मलुष्य की वह रज्ञा करे, चादे हम जानते हो दो कि बह 
धृणित और अयोग्य है? , ह हि 
मनुष्य में अलोकिकता अमरता सिद्ध करती है 
हमारे स्वभाव में आत्म बलिदान का अंश ही हमारी 
अलौकिकता का मुख्य चिंह है । हमारे अन्दर अश्लौकिकता का 
कुछ अंश तो अदृश्य दी है। हम पशुओं /से बहुत मिलते.जुलते 
हैं किन्तु पशु नहीं:है। अनेक दुष्ट मनुष्यों का ब्यवद्वार ' प्रशुओं 
से भी नाच होता है परन्तु अच्छे मनुध्यों/का ज्यवद्दार पशुश्रों 
से कट्दी अच्छा होता है । ') ह 
* अब, मनुष्य के स्वभाव में यह अलौकिक अंश ही थी, 
जिसको ईसा ( [65४६ लगाई ) ने मानुषिक अमरता का प्रसाशण 
बतलाया था | बुद्धि का कल्पित गुण विशेष कर उसे अति घृणित, 
प्रतीत होता था। एक बुद्धिमान पुरुष ? मनुष्यों में सबसे अधिक 
मूर्ख को देखो । एक घनहीन पुरुष. का विधार करो और एक 
धनवान का। धनवान, का यही विचार है कि “आत्मा वर्षों के 


परिश्रम के पश्चात्‌ अब बहुत घन संब्ित होगया है; विश्राम" 
करो, खाबो, पीबो और असन्न रहो |” ऐ सूर्ख ! इसी रात्रि को 
तेरी आता तुम से' मांगली जावेगी । 
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: एक ही क्षण में हमें जात होगया कि ज्ञार्न: बुद्धि और सूस्त 
बुद्धि में क्या भेद है। अपने आप को पशु विचार करो, और 
हमारी सम्पूर्ण वद्ध मूर्खता में परिणित होजाचेगी | परन्तु अपने 
आपको आत्मा के रूप में विचार करो और इसारी सम्पूर्ण 
बुद्धि जानता में परिखित् होजावेगी | 


महाव्ययकारी पुत्र की नाशक अज्ञानता 

मान लो एक ऐसे मनुष्य ने ज्ञिसमे कई वर्षों से भूख और 
इच्छा की इन्द्रियों को अपने त्रश में रक्खा हो, अपनो आत्मा 
से कहा-होता कि “आत्मा अब तुझे भौमिक आवश्यकताओं 
की कोई आवश्यक्कता नहीं है; इस अवकाश को ज्ञान प्रप्ति में 
काम लाओ, निर्धेनों की सहायता करा, सूर्खा को बुद्धि दो, 
रोगियों को सान्त्वनादो, निदेयता, ठुख और बुराई का विरोध 
करो, तो उसकी बुद्धि कितनी मिन्न होती । परन्तु उसने अपने 
आपको केवल एक पशु ही सममो जिसका यह परिणाम हुआ 
कि परमात्मा ने उससे कहा “तू मू्खे !” 


उस महाव्ययकारी पुत्र की कथा इस विषय. पर और भी 
प्रकाश खालती है। इस महाह्यय॒कारी मनुष्य ने वही कार्य 
किया, जो उस धंनी मूर्ख ने नहीं किया। उसले अपना रुपया 
पानो मे बहा दिया; वह मविष्य के प्षोचने के विचार पर 
हँलता था, उसने यह कभी विचार नहीं किया कि उसकी 


अज्नानता उसे कहां ले जावेगी । तो क्‍या वह एक ज्ञानी मनुष्य 
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था  कब्ा उसकी अबुद्धि, धनो मूर्ख को बुद्धि से इतनी भिन्न 
थी ? नहीं, क्‍यों कि चंद भी अपने आपकी एफ पशु की भांति 
सममभतों था। धनो सूखे में चुद्धि न थी, परन्तु यही दशा इस 
मदोज्ययकारी की थी, जिसने इसका विरोध किया - वह सुख्य- 
कर इस लिये मूखे था कि उसने आत्मा की कोई चिन्ता न की। 
अनेक पुरुषों का विचार है कि बुद्धिमान होने का सबसे 
श्रच्छा साधन अपना सम्पूर्ण घन बाँट देना है, अपने ग्रहस्थ 
को उसके ऊपर ही छोड देना है और अआनेवाले जगत का 
ध्यान फरने में अपना समय व्यत्तत करना है। परन्तु यद्द बुद्धि 
स्वार्थ: से भरी हुई है। यह पशु की प्राकृतिक स्वार्थता नहीं है 
किन्तु आत्मा की अप्राकृतिक स्वारथता। यद्द उसे आत्मा की 
बार्थता है'जिसको केवल अपना ही ब्रिचार है और जो केवल 
अपना ही विचार करती है। वह आत्मा दी नहीं है। आत्मिक 
जीवन का केन्द्र ही निःस्वार्थना है। इसा का उपदेश था कि 
परमात्मा का प्र मे मनुष्य के प्रेम द्वारा अर्थात उसकी सेवा से 
ही श्रकट हो सकता है ) 


प्राचीन यूनान का एक अच्छा नागरिक 
.. चुड़िमान था 


यहःक़क्ष गया दे कि ग्रथाथं और अमतत्य में भेद करने के 
लिये प्ल़ेटो ( ?)9/0 ) का खयाल,था कि एक पुष्य को न्याय 
के हेतु सब प्रकार के दुःख सहन करने चाहिये चाहे उसका 
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अपमान हो और चाहे उसे मृत्यु का ही सामना क्यों न करना 
पड़े; परन्तु चाहे यह बुरा ही हो, उसका मत था कि अन्याय 
द्वारा जीवन सें उन्नति करना भी बुरा है। इस सत्त का मूल्य 
जब पता लगता है जवकि प्लेटो (2/4/0) अमरता का विचार 
नहीं कर रहा था। उसने यह तो नहीं कद्दा कि “तुम्दारे अप- 
मान, ठुःख और मृत्यु के सहन करने से क्या होता है ९--क्या 
छुम एक अपर आत्मा नहीं हो और जब तुम झ्वर्ग की घायु का 
सेवन करते दो, तो क्‍या ये दुःख अति तुंच्छ नहीं प्रतीत होते ९? 
नहीं, उसने कहा था कि अ्रपमान, क्लेश और मृत्यु चहुत बड़ी 
चुराइ्यां हैं। परन्तु उनसे भी घड़ी एक बुराई है--अपराधी 
ध्यन्तः फरण होते हुए फलते फूलते जीवन व्वतीत करना। इस 
पृथ्वी पर भी हमारे सस्तिष्क में अमरता का कोई विचार न 
होते हुये, अन्तः करण शान्ति की आत्म) को धोखा दे सकता 
है। प्लेंटों का विचार था कि मनुष्य के अन्दर एक ऐसी पस्तु 
है, जो एक अपराधी अन्त: करण में निवास नहीं कर सकती | 
यूनानी, और विशेषकर अरस्तू ( 8750०76 ) बुद्धि को 
एक सहान गुण समभते श्रे। बुद्धिमान सलुष्य अच्छा नगर 
निवासी समझा जाता था। भनुष्य के लिए अभ्यास करने 
चाली सबसे अच्छी वस्तु बुद्धि 'थी। ईसा ( [6४०७ #ए5६ ) 
के-अत्तिरिक्त अरस्तू (257006 ) की अपेक्षा किसी में भी 
“ अधिक स्पष्ट रूप में से यह ज्ञात नहीं किया कि सांसारिक ज्ञान 
“एक €खित वस्तु है। जेब अरस्तू ( ४75४८०॥९ ) ने बुद्धिमान 
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मनुष्य के विषय में कद्दा तो उसका तात्पर्य एक ऐसे मनुष्य से 
था जो जिसे यथार्थता से प्र म हो, जो क्षमत की बनावट और 
दिखावट से धोखा न खा जावे कितु “अपरिवर्तित तियमों 
के ऊपर निर्भर रहने वाले यथार्थता के उन अंशों से अपना 
सम्बन्ध रक्‍्खे । 


एक सरल शब्द का आक्रमण व रहस्य 
दो सहख वर्ष ब्यतीत हुये, जगत के महान पुरुषों का हृढ 
था कि सांसारिक और अविनाशी वस्तुओं में भेद का ज्ञान, 
ही यथार्थ ज्ञान था। अपनी इच्छाओं की पूर्ति के लिए और 
इसी एथ्वी पर उन्होंने यह उपदेश दिया कि मनुष्य को अबि- 
नाशी वस्तुओं के सम्बन्ध में भी विचार करता चाहिये। प्लेटों 
( 7]20० ) ने मनुष्य को किसी मलकेह- स्वर्ग की आशा, ले 
दिखलाई थी। अरस्तू (8750006 ) ने तो निश्चय 
पूर्वक कह भी दिया था कि मनुष्य की आत्मा के लिए - कोई 
स्वर्ग नहीं है, फिर भी उसका और प्लेटो (7]200 ) का 
विचार था कि यदि मनुष्य अपना जीवन सदगुण के महिमा 
साम्राज्य के बाहर व्यतोत करे तो उसकी आत्मा के 
कोई यथार्थ सुख न था | बुद्धि से दोनों का तस्तपये था 
सत्य का भ् मे और यथार्थता के लिए प्भिलापा । 
बुद्धि के अतिरिक्त हमारी मानुष्कि भाषा में ऐसे बहुत थोड़े 
पे शब्द हैं जो हमें इस सृष्टि के रहस्य को हल करने में सहायता 
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दे सके | चारों और से यह दमारे ऊपर आक्रमण बरता हैं। 
धात्धू पर मकान बनाने बाला मनुष्य मूर्ख था, फिर भी वह 
भनुष्य बुद्धिमान नहीं था जिसने भविष्य के लिए अन्न का 
प्रबन्ध कर लिया था-परन्तु हां एक चट्टान के ऊपर मकान 
बनाने वाला भनुष्य बुद्धिमान था| 

मानलो स्कूल में एफ लड़के ने %पनी प/छ्य पुस्तकों की 
ओर कोई ध्यान नहीं दिया क्योंकि उसका विश्वास था कि 
परमात्मा उसकी सद्दावता करेगा और खेलों में भाग लेना आन 
प्राप्ति की अपेज्षा अधिक प्रक्ृतिक था। हम यही पवहेुँगे कि 
उसने बुद्धि से काम नहीं लिया। परन्तु मानलो एक दूसरा 
लडका खेल और व्यायाम में कोई भाग नहीं लेता था, स्नान 
में अपना अमूल्य समय व्यय न करता था परन्तु प्रातःकाल 
दिन ब रात्रि में सम्पूर्ण पारितोपिक और वज्ञीफे के लिये वह 
काम करता था, हमें इसके विपय में क्या विचार करना चाहिये ९ 
हम यही फ्हेगे कि उसने भी चुद्धि से फाम नहीं लिया। 


पशु की भांति जीवन व्यतीत करने वाला 
मनुष्य बुद्धिमान नहीं हो सकता 


हमें एक ऐसे लड़के को देखना चाहिए ज्ञो पढने में भी 
परिश्रमी हो भर खेलने में भी, जिसको छात्रवत्ति मिलने की 
आशा हो और यद्यपि उसे एक दिन डाक्टर या वकील बन जाने 


चर 


की पूर्ण आशा हो, उसका मुख्य सुख एसी विचार में हो कि 
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बह अपने ज्ञान में वृद्धि. कर रहा है और जीवन के आनन्द 
का क्षेत्र बढा रहा है; हमें एछ ऐसे लड़के को देखना चाहिये 
और उसी के चियय में हम कह सकते हैं कि उसने वुद्धि का 
अर्थ सही रूप में समझ लिया । 

परन्तु इस शब्द का महान आक्रमण इस बात में है कि 
बह इममें से भत्येक फो हमारे यथार्थ जीवन के विषय में 
बतला, देता है। इसके लिये हमें धोखा देना भी यथेष्ट सुगम 
है। अनेक मनुष्यों को अपनी आत्माओं के विषय में कभी 
सत्य ज्ञात ही नहीं होता । परन्तु बुद्धि को उनसे पूँछने दो कि 
“तुम्त मेरी परिभाषा किस प्रकार करोगे १” और उन्हें उसी क्षण 
ज्ञान होजावेगा कि वे लौकिक वस्तुओं के लिए जीवन व्यतीत 
कर रहे हैं या अविनाशी वस्तुश्रों के लिये। बुद्धि क्‍या है? 
इस प्रश्न का उत्तर देने पर तुम्हें ठीक ठीक ज्ञात होज्ञावेगा कि 
तुम्र अपने आपको एक आत्मा के रूप में ब्रिश्वास करने हो 
अथवा केवल एक पशु की भांति । 

और इस साधारण शब्द के महान आक्रमण से यह ज्ञात 
हो जावेगा कि पशु की भांति जीवन व्यतीत करने वाला मनुष्य 
बुद्धिमान नहीं हो सकता। यह क्‍यों ? हम क्‍यों यह बार २ 
पुकारते हैं “तू भूख”, जब हम उन धनावय और सफल्ल भलुष्यों 
फे विषय में सुनते हैं जिन्हें अन्त:करण के सौन्दर्य, गुण और 
निर्मलता का कुछ ज्ञान ही नहीं है? हमारे स्वभाव में एक 
ऐसी वस्तु है जो प्लेटो और अरस्तु से सहमत है। यह कर्योंकर 
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सस्‍्भव है यदि दस इस सृष्टि को उल्लू, मक्‍खी, तोते जैसे 
पत्तियों से अधिक लाभ नहीं पहुँचा सकते ९ 


ईसाई धर्म-जीवन की एक महान यथार्थता 

जगत में कुछ मनुष्यों का खयाल है कि प्लेटो (7]900 ) 
के विचार और ईसा ( ]०5०४ ८!ग्र७ ) का धर्म केवल्न पवित्न 
भावों से भरे हुए हैं ।ऐसे मनुष्य इतिहास और मनुष्य जीवन 
से अ्रनभिन्न है। इतिहास से सिद्ध होता है कि चद राष्ट्र, जो 
पशुशक्ति और पशु 'आनन्द के लिए जीवन व्यत्तीत करता है,शीघ्र 
ही नष्ट होजाता है, और आत्म जीवनी से सिद्ध होता है कि प्रत्येक 
पुरुष और प्रत्येक खी, जे! एक पशु की भांति जीवन व्यतीत 
करना चाहते हैं, अन्त में वृद्धावस्था में बहुत दुखीः रहता है। 

यह सांसारिक अनुभव है । प्रत्येक देश का साहित्य इसका 
साक्षी है। धर्म एक स्वप्न नहीं है, आशा नहीं है, फूठा विश्वास 
, नहीं है। यह एक वहुत प्राचीन काल के दुख भरे अनुभव का 
फल है। मनुष्य अपने अन्तकाल तक जब दो सुखी और 
शान्त रह सकता है जबकि वह एक पशु की भांति समय बृथा 
न करते हुए ज्ञान और भ्रम की वृद्धि में शुद्ध आत्मा से भरपूर 
प्रयत्न करें । 

एक बात चुद्धि के विशय में हम निश्चय रूप से कद सकते 
हैं। हमारे अन्दर उसका मुख्य चिह है” अडछे रात्रि का 
सद्भजीत -एक शुद्ध अन्त:करण | 
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अध्याय बाईसवाँ 


दूरदश्ि ((270श706768) 

प्रत्वेक जीवित वस्तु अनेक भिन्न २ वस्तुओं से मिलकर 
बनी है और ये सब बस्तुएँ एक दूसरे से -बहुत भिन्न हैं । फिर 
भी, जैसा कि एक बेज्ञानिक ने हमें बतलाया है, ये भिन्न २ अंश 
अपने ठीक स्थान पर खिर हैं और ठीक समय पर (८॥ के 
अन्दर बढते रहते हैं 

ये दो शब्द “ठीक खान” और 'टीक समय! हमारे घिचार 
के करने के साधन है। ठीक खान क्या है? और ठीक समय 
क्या है ? 

एक क्षण के लिये बारहसिंगे के सीगों पर विचार करें 
एक प्रोफेसर ने हमें बताया है, जिन्होंने इन सुन्दर जीों 
का विशेष अध्ययन किया है, कि एक मृग के सींगों! की अपेक्षा 
इतनी शीघ्र और तीक्षण वृद्धि किसी जीव में नहीं पाई जाती। 

बसन्त ऋतु में जब वे बढते होते हैं प्रोफेसर साहब का 
कहना है यदि हम उसके सींगों पर हाथ रखदे तो हमे ज्ञात 
होगा कि चह खूद के बहने के कारण बहुत गरस है। 

अब, जैसे रंग के सींग विचित्र हैं, जैसे (८9 को यह 
शान होना कि कव शाखा निकलेगी विचित्र है बे एक पक्त 
पर अथवा तितली के पड्ड के सामने एक बच्चे का खेल है। 
एक अंग्रज सहन पदाथ शालज्ञ एल्फ़ेणढ रसल वैज्ञेस (860 
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[रप्छ5ढ! ए४०))००४ ) इन आश्वथरण से भरे हुए जीवों में से 
बातर्चत करने या उनके विषय में लिखने से कभी थकठा न था 
वह एक नील कर्ठ के पह् हाथ पर ले लेता था या एक मोर 
के पर और उनके ऊपर रह्नों फी गहराई का मधुर स्वर में वर्णन 
करता था और अन्त में यह कहते हुए मुस्करा देता था कि 
“यह सब छुछ प्रथक २ ( ८७॥$ ) द्वारा कार्य अथवा रक्त 
द्वारा कियां हुआ कार्य है।” 

किस प्रकार ये छोटी छोटी थैलियां ठीक स्थान और ठीक 
समय लानती है कि अब हरा रह या नारही रह् या नीला रह्न 
पट्टों पर लगना चाहिये १ एक चिड़िया के पर और एक तितली 
के पद्ध एफ ही प्रफार के रह्ों से क्‍यों पह्दी रह्नों हुएं हैं? यह्द 
क्‍यों कर है कि उसमें एक बनावट है और एक रज्ज दूसरे के 
ऊपर त्ञगा हुआ है ! श्रथ्था यद्द क्‍यों कर है कि प्राणियों के 
नेडा सदेध ठीक स्थान पर और ठीक समय पर दिखलाई देते 
हैं? यह क्‍यों कर है कि प्रत्येक जीवित वस्तु इतनी दोष द्वीन 
है कि प्रकृति में कहीं भी इस नियस फा विरोध नहीं पाया 
आता ? क्या में नहीं कद्टना पड़ेगा कि एक अदृश मार्ग दर्शक 
है और वह परमात्मा की कृपा है ९ 

यह शब्द ( 70०श7 ७7०४ ) हमें जीवन फी प्रत्येक सीढ़ी 
पर मिलता है । इसका अथे है दूर दृष्टि अथवा सामयिक चिन्ता 
आर उपयुक्ति। कुछ मनुष्य “प्रकृति की दूर दृष्टि” के विषय 
में कदृदते हैं और कुछ मलुष्य “परमेश्वर की दूर दृष्टि” के विषय 
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में। एक समय इन दोनों प्रकार के मनुष्यों में मुठभेड़ हो गई 
थी।, उनमें से. एक ने इस शब्द दूरद्ृष्टि का, इस प्रकार श्रयोग 
किया मानो, उसका अर्थ घटना था अवसर से अधिक न था; 
दूसरे ने मानों परमात्मा ने स्वयं ही तिवल्ली के पद्ठ रज्ञे थे और 
चिड़यों के खाने के लिये स्वयं बस्तुएँ बनाई भीं। अब कोई 
भी भनुष्य इन दोनों में से एक भी मत का अनुसरण नहीं 
करते। इस सरल और सुन्दर शब्द के अधिक स/नी और 
विचित्र अथ है। 

एक वर्तमान महान वैज्ञानिक ने इस शब्द का अथे और 
भी स्पष्ट कर दिया है । उसका कहना है कि मानलो देहली और 
कलकत्त के बीच में रेल की पटरी पड़ी हुई है। वहां पटरी पड़ी 
हुईं हम' सबको दिखाई देती है और यह्‌ भी स्पष्ट है. कि वह 
कुछ कार्य नहीं कर रही है। वह बिल्कुल शान्त पड़ी हुई है। 
जैसे भोजन शाला में लगी हुई .एक खूँटो खाना नहीं बना 
सकतो, उस प्रकार यह पटरी किसी मनुष्य को देहली से 
कल्लकत्त नहीं ले जातो। यह बलहीन है। उसमें प्राण नहीं 
हैं। परन्तु एक इस्मिन अनेक डिब्बों को लिएं हुए सुगमता से 
इन्हीं पटरियों के कारण चत्ना जाता है। इस इसिन को लाईन 
से बाहर होने दो और फिर देखो क्या होता है ९ 
प्रकृति का अविनाशी कानून, जिससे कोयल 


... . गांन करती है | 
“हम देखते हैं,कि,इस. विचार से दुरदष्टि का अरथ और भी 
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सरल हो जाता है। :व्येक प्राणी इस जगत में अपना कानून 
लेकर जन्म लेता है । एक कोयल का जन्म याने के लिये, उद्धने 
के लिये, अपना घोंसला बनाने के लिये और एक विशेष प्रकार 
से अण्डे दने के लिए होता है। उसकी चॉँच एक ब्लैक बडे 
( 8]2०: णात ) की सांति पीली नहीं होतं। या उसका गाना 
रोबिन ( ।२०७॥ ) की भांति नहीं होता या चद्द एक बाज के 
समान नहीं डड़ सकती; न वह एक किड्ठ फिशर (दाएट 
9067 ) की भांति घोंसला चना सकतो है । इस प्रकार से कोई 
भी कार्य करता अपले कानून का विरोध करना है। अपने 
परमात्मा को असख!कार करना है । 

इसके विषय में प्रत्येक पुरुष सहमत है। किसी भी मलुष्य 
को जो प्राकृतिक इतिहाय की बातों से भल्ती भांति परिचित है 
ओर तत्व शास्त्र के लेख प्रमाणों से भो भली भांति उतनी ही 
अच्छी तरह परेचित है, इसमें सन्देह न होगा कि प्रकृति में 
यह आयोजन दु--प्राणी के जीवन को चलाने वाला कानून 
ओर हमारी सुन्दर प्रथ्चो का चरित्र । 

परन्तु अब भी इस शब्द के विपय से सत भेद है। अभी 
अन्तिम निम्धय नहीं हुआ है । कुछ मनुष्यों का कहना है कि 
प्राकृतिक कानून सदैच वही रहता है और चाहे हम ईश्वर के 
विषय में कहे या प्राकृतिक के, उसमें कोई अन्तर नहीं, उन्तका 
विश्वास हैँ कि मनुष्य का कहना और करना इस कानून में 
कोई परिवर्तन नहीं कर सकता। 
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अब दूसरे पुरुष स्वतन्त्रता पूवंक यह नहीं कहते कि हम 
प्रकृति के कानूनों को तोड़ सकते हैं। उनका यह कहना नहीं 
है कि प्राकृतिक कानून सनक फा परिणास है या वे बे तरकीब 
काम करते हैं | वे दूसरे मनुष्यों के साथ इस बात में सहमत 
हैं कि परमात्मा की सृष्टि में सब वस्तुएं एक विशेष कानून के 
अधिकार में हैं। परन्तु वे अपने विरोधियों से कहते हैं कि 
“तुम्हारा यह ख्यात्न है कि तुमने प्रकृति के सब कानून ज्ञात 
कर लिये हैं । तुम्हारा तात्पय है कि प्राकृतिक कानून के साम्राज्य 
में मनुष्य को और कुछ ज्ञात फरना नहीं है। यहां पर हमारे 
और तुम्हारे बीच में अन्तर है, क्योंकि हमारा ख्याल है कि 
अभी इस कानून के साम्राज्य में अनेक रहस्य हल करने हैं, 
हम उन्हें निरुपण करने का प्रयत्न करते हैं। 


प्रार्थना से ऐसे कार्य सम्भव है जिनका हमें 
सत्र में भी ध्यान नहीं हैं। 


हम शीघ्र ही निश्चय कर सकते हैं कि इन दोनों मतों में 
से कौनसा सत्य है और कौनसा असत्य। एक सलुष्य जिसने 
शराब अधिक माप में पीकर अपने रक्त को विषैज्ञा बना दिया है, 
एक वैज्ञानिक के पास औषधि लेने जाता है। वंज्ञानिक कहते 
हैं कि वे अब कुछ नहीं कर सकते ; शराबी के जीवन में एक 
ऐसा समय दै जब कि डाक्टरी विज्ञान का सस्पुर्ण ज्ञान कुछ 
भी नहीं कर सकता । तो उस पागत्न पुरुष से यही कहां जाता 
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है कि प्राकृतिक कानून के अनुसार उसे एक शराबी की कन्न में 
अवश्य ही जाना पड़ेगा | 

परन्तु डाक्टरों से मिलने के पश्चात्‌ तुरन्त ही उसकी भेट 
एक नम्न और सम्भव है अशिक्षित पुरुष से द्ोती हैं, जिसे 
प्राथना की शक्ति में विश्वास है। यह मह्ुष्य उस शराबी से 
प्ररुणा करता है कि वह परमात्मा से प्रार्थना करे कि वह सर्वे 
शक्तिमान उसे यथेष्ट शक्ति श्रदान करे जिससे उसकी शराब 
पीने की वान छूट जावे। निराश होकर यह विचारा शराबी 
घुटने टेक कर अपनी आत्मा परमात्मा के सामने रखते हुए 
दया और क्षमा के लिये प्राथना करता है। उठ कर डसे शराव 
से घृणा दो जाती दे और इतनी घृणा हो जाती है कि उसकी 
गन्ध नाक में ज्ञाते दी उसे रोगी बना देती है । 


एक महान व्यक्ति की प्रकाश ओर अधिक 
प्रकाश के लिये प्रार्थना 

यह विचित्र परिवर्तन जगत भर में प्रत्येक राष्ट्र में और 
प्रत्येक जाति में हो रद्दा है । थोड़ा द्वी काल व्यतीत हुआ जब 
मनुष्य ऐसे परिवतेनों को चमत्कार कद्द कर पुकारते थे। विज्ञान 
ने ऐसी बातों पर ध्यान देना छोड़ दिया था, परन्तु अब विज्ञान 
का ऐसी घटनाओं में विशेष छछन है। और उसको चसत्कार 
फह कर नहीं पुकारती परन्तु एक अज्ञान कानून के कार्य के 
उदाहरण के रूप में परीक्षा करती है। 


र्श्र मनुष्य की भावनाएँ 


जितना अधिक हम विश्वास करें कि यह सब कानून है; 
इसका यह तात्यय नहीं है कि हम इतसें सूख है कि हम यह 
मान लें कि हम परमात्मा के सब कानून समझते है ! यह 
परमात्मा के कानून के ही कारण है क्रि हम मनुष्य वायुयात् 
में उड़ते हैं यदि वह उन कानूनों की आज्ञा का पालन नहीं 
करता, तो वह नहीं उड़ सकता था | परन्तु वह घड़ाका कहां 
है, जिसका यह विचार है कि वह उड़ने के कानून जानता है ९ 
जैशे सहस्रों बषे से मनुष्य ने यह कभी विचार भी न किया था 
कि वे उड़ सकेंगे इसीलिये शायद सैकड़ों वर्षो तक हम' भारी 
ओर भर्यंकर सशौतों में डड़ रूकेंगे और फिर एक दिन एक 
मनुष्य इससे भी उच्च उड़ने के कानून लिरूपण करेगा, सशीनें 
सरल बनादी जावेंगो और हम बिना भय के और बिना प्रयत्न 
के उड़ सकेंगे। परन्तु मनुष्य चाहे उड़ सके उसका उड़ना 
सदैव कानून के अधिकार में रहेगा । यदि हम कानूनों पर 
निर्भर नहीं रह सकते, तो सम्पूर्ण विज्ञान असम्भव हो जावे। 
यदि हाइड्रोजन (पज>0०8४००) और आक्सीज्न ( 0:5४४७7 ) 
मित्र कर कसी पानी बनादें और कभी प्र भिक एसिड (ए:प्४श० 
5००) तो कोई रसायन विद्या हीन रहेगी। यदि आकर्षण 
शक्ति के फानून असत्य हो ज्ञावें तो पदार्थ शास्त्र ही निराशा- 
जनक हो जावे, तो हम चाय का एक बणडल भी ठीक तरह ते 
तोल सकते । 
परमात्मा की कृपा में विश्वास रखने वाले सुखो हैं और 
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कामून का अनुसरण करते हुए श्रकाश, अधिक प्रकाश के लिए 
द्ार्दिक विनती करने वाले के समान कोई भी मनुष्य खुखी 
नहीं है । 

बह इस ज्ञान के कारण सुर्खी है कि उसका जीवन योग्य 
ओर उचित कानूनों के अधिकार में है क्‍योंकि चह -।म उसे 
वतल्ाता है कि वे उन ज्ञाना और सहायक कानूनों का निर्माता 
भो अवश्य ज्ञानी व सहायक होगा। 


मजुष्य का असम्यता से कूच होने की महिमा 
व आश्चर्य 


एक ऐसा पुरुष परमेश्वर की कृपा को अपने जीवन में एक 
अड्चन नहीं समझता । वह जानता है कि यदि वह कोई 
चिपैली वस्तु पीले तो परमेश्वर की कृपा उसे मृत्यु के फन्‍्दे में 
से न छुड़ा सफेगी । वह जानता है कि यदि वह अपना हाथ 
अग्नि में दे दे तो वह जल जावेगा । परन्तु उसका यह कहदा 
नहीं है कि परसात्मा की कृपा कोई पस्तु है ही नहीं | घह यह 
भी नहीं कद्दता कि विपेक्षी वस्तु पीने से मनुष्य सदेव ही स॒त्यु 
की भेट हो जायगा अथबा अग्नि मे देने से हाथ अवश्य सदैब 
ही जत्न जाया करेगा | इन परिणास्रों को रोकने में परमेश्वर 
की कृपा तनिक भी सद्दायता न देगी परन्तु सम्भव है क्लिसी 
दिन मनुष्य परमेश्वर का ऐसा उच्च कानून निरूपण कर ले, 
जिससे विप और अग्नि का उस पर कोई प्रभाव न पड़े । ईथर 
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है 
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करोड़ों वर्ष से था किन्तु मनुष्य ने एक दिन उसकी सहायता 
से ऐसे ऐसे विचित्र कार्य बर डाले, जिनको जड्गली मनुष्य 
असम्भव समभते थे। 

परमात्मा में विश्वास के इस विचार का मदह्दान मूल्य दो 
दिशाओं में देखना चाहिये। 

प्रथम, इस विचार से कतज्ञता प्रगट होती है। इन विच,रों 
के आधार पर एक मनुष्य इस प्रकार बात नहीं कर सकता 
मानो बह सृष्टि का निर्माता हो | यह हमको असम्य व्यवहार 
से बचाने सहायता करता है | हम अपने आप को एक ऐसी 
अलौकिक शक्ति का ऋणी समभते जिसने हमें जीवन प्रदान 
किथा है और उसको ऐसे कानूनों के अधिकार में रक्खा है 
बिन्‍्हें हम भत्री प्रकार समझ सकते हैं। हमें इस विश्वास से 
प्रेम है। भक्ृति में उसके चमत्कारिक कार्यों का हम अध्ययन 
करते हैं। हम उसकी महिमा पर, उसकी निमंत्ञता पर, सौंदर्य्य 
पर उसके प्र मं पर बिचार करते है, और हम उस पर उत्तर 
देते हैं और उसको परमपिता मानते हैं, उसको एक ऐसे प्रेम 
की भांति सममते हैं, जो सम्पूर्ण सृष्टि में उत्ते जक है | 

इस विश्वास पर विश्वास रखते हुये भी, हम इसके सम- 
भने का प्रयत्न करते हैं | जितने अधिक हम चतुर हैं, उतना 
ही अधिक हम यह सोचते हैं कि क्षीवन का थद्दी मुख्य ध्येय 
है । सृष्टि के निमाता को समझने का और यहां तक कि उसके 
साथ सहयोग करने का भी, यह एक अपूर्वे अवसर है । 


दर्दृष्टि रश्श्श्‌ 
अलौकिक श्वास-जगत में एक महान यथार्थता 


परमात्मा में विश्वास की यह भावना हमें ऐसी भूलें करने 
से बचाती है, जो अठारवीं शत्ताव्दि के छुछ विचारज्षों ने की। 
उन मनुष्यों ने परमात्मा के होने को अरवीकार नहीं किया, 
परन्तु उन्होंने परमात्मा फो एक अपार दूरी पर फेंक दिया था 
जिसके फलस्वरूप मनुष्य के जीवन पर उसका कोई प्रभाव 
नहीं पड़ता था। इस तत्वशास्त्र ने जिसे वेदान्त कद्दते हैं, विश्व 
में बहुत हानि पहुँचाई। इसने मलुष्य को अहह्लारी, अप्र मी, 
वृथाभिमानी, सांसारिक और मूर्ख बना दिया। परन्तु “आस्तिक 
सतः सलामी तत्वशास्त्र ने इसका नाम ही पमिटा दिया, जिसके 
अलुसार परमात्मा केवल सृष्टि का निर्माता ही नहीं है किन्तु 
जगत का शासनकत्तों भी है। 


इस शब्द के सम्बन्ध में एक सत्य सम्मति से मस्तिष्क को 
इसका अथथ और भी रपष्ट हो जाता है | यह हमें अन्त तक जाने 
से रोकता है। सृष्टिकतो को उन तमास कानूनों का मूल समझ 
कर ध्यान में ल्ञाओ ज्ो तारे, सूथ्ये और प्रत्येक जोबित प्राणी 
पर अधिकार किये हुए हैं। उसको एक ऐसी शक्ति के प्रकाश में 
विचार करो, जिसने तुम्हारे शरीर की संरक्षता के हेतु झ्नून 
चना दिये हैं। उसको एक ऐसी ब्िचित्र पद्धति के निर्माता के 
प्रकाश में विचार करों, जिसको हम आकाश में और वर्ष को 
ऋतुओं में देखते दें। इन सब कारों में उस महान शक्ति का 
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विचार करो यद्यपि हम इसको उत भयानक परिशा्ों का 
निर्माता सी सममेंगे, जो उस महान शक्ति के कानूनों को 
तोड़ने से होते हैं । शल 
हमारे चारों ओर प्रेमी ओर धेग्यवान शक्षि 

यह कदापि विचार नहीं करता चाहिये कि परमेश्वर दरुढ 
सेजता है। यह कभी विचार न करो कि ( वह एक मनुष्य को 
छुख देता है और दूसरे को सुख ) । परन्तु यही चिचार करो कि 
बह मनुष्य के सुख के लिये चवाए हुए उन कानूनों का कर्ता है, 
जिसका अनुसरण न करने से अवश्य ही दुःख और शोक होगा । 
परमात्मा में विश्वास और परमात्मा की कृपा विकास की वह 
शक्ति है, जो मनुष्य को अविनाशी जं वन सुख पूर्वक व्यतीत 
करने के योग्य त्ना रहो है। यह एक प्रेसी और अति पैय्येवान 
शक्ति है; परन्तु यह एक कानून के अनुसार कार्य करती है और 
यह कानून के अनुसार कार्य इसलिये है क्योंकि केवल इसी मार्ग 
का अनुसरण करते हुये, मनुष्य अपने आप को शिक्षित बचा 
सकता है और महिमा प्राप्त करने का प्रयत्न कर सकता है। 


अध्याय तेईंसवां 
आशा 


आशा का क्‍या अथ है ? इसका अर्थ है उम्मीद अथवा 
विश्वास | परन्तु यदि हमें किसी भूल के कारण दश्ड की 
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आशा ९ होती है तो हम हृदय से नहीं चाहते कि इसमें दण्ड 
दिया जावे। अथवा जब हम रोगग्रस्त हो जाते हैं. और 
चेद्य बुलाया ज्ञाता है और हमें आशा ९ होती है कि पक कड़बी 
श्रौपधि पीनी पड़ेगी, हम हृदय से नहीं आशा करते कि ऐसी 
दवा पीली जावे। नही; आशा केवल अपनी इच्छा, अपनी 
अभिलापा की वस्तु को प्राप्त करने के अर्थ में प्रयोग होती है । 

जब हम कुतुबमोनार को सैर करने की तैयारी करते हैं, 
तो हमें आशा द्वोती है कि ऋतु अच्छी ही रहेगी। परीक्षा में 
बैठते समथ हमें सफलता की आशा दोोती है। एक क्रिकिट के 
मैच में खेलते समय ह॒में दौड़े ( २णा७) बचाने की, अथवा 
आऊट (00६ ) करने की अथवा गेंद पकड़ने ( (४०॥ ) की 
आशा द्वोवी है। जब हम युवावस्था मे प्रवेश करते हैं और 
किसी' कार्य में लग जाते हैं, तो हमें सफलता फी आशा 
होती है। * 

इस शब्द का प्रेयोंग कई शताब्दियों तक वैज्ञानिकों के 
ध्यान में बिना आयें हुए होता रहा । घह केवल एक साहित्यिक 
शब्द था, नक्ति चैज्ञानिक उसका सम्बन्ध क्रेवले जीवन के 
खेल और मजाक से «था न कि उंसकी वृत्ति से। 'यदि हस 
न्यूटनं या डारबिन से आशा के चिषय में कुछ पूछते, तो उन्हें 
बहुत आश्चर्य द्वोवा। न्यूटन ने कह्दा होता कि “मैं तुम्हे 
आकर शक्ति यो पूकाश की शघ्रता के विषय में बतला सकता 
हूँ।” और डारबिन ने कहा होता कि “मैं तुम्हें कपूतरों या- 
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चीटों के विषय में कुछ बतला सकता हूँ।” वे दोनों मनुष्य 
शब्द आशा के सम्बन्ध में ज्ञान प्राप्त करने के लिय कवियों या 
पुछारियों के पास भेज देते । 

परन्तु पिछले थोड़े वर्षों में विज्ञान में एक महान परिवर्तन 
हो गया है, और यदि अब हम अपना पूर्न किसं। वैज्ञानिक 
से पूँछे तो वह हमें सानसिक वेज्ञानिक के पास भेज देगा, 
जो मनुष्य के मस्तिष्क का अध्ययन करने वाला वैज्ञानिक है। 
ओर बह वैज्ञानिक हमारे प्रश्त को सुन कर किचित मात्र भी 
आश्चर्य चकित न होगा | सभ्मव है, वह यह कहे कि यह प्रश्न 
बहुत आवश्यंकीय है । चाहे कुछ भी हो, वह्‌ यह अवश्य सम- 
मेगा कि यह एक ऐसा विषय है जिप्तमें विज्ञान को चिन्ता है । 

अब तुम्हें ज्ञात ही ज्ञावेगा कि विज्ञान ने निरूपण किया है 
कि मस्तिष्क के सम्पूर्ण विचार प्राकृतिक तत्व हैं। इन तत्वों की 
परीक्षा और अध्ययन आवश्यकीय है जिस :कार भूगर्भ विद्या, 
वृक्ष शास्त्र, ब्योतिर्विज्ञान के तत्वों का अध्ययन किया जाता है । 
और केवल यही नहीं । इसने यह भी निरूपण किया है कि 
सत्तिष्क की ये भावनाएँ दमारो आरोग्यता और सुख पर मान- 
नीय प्रभाव डालती हैं। और केवल यही नहीं । इसने यद्द भी.- 
निरूपण किया है कि प्राचीन मनुष्य, जिसे भाग्य कहते थे, उससे 
डरते थे और उसे अपनी इच्छानुसार कार्य फराने का प्रयत्न 


करते थे, वह मनुष्य की निजी भावनाओं से न कुछ कम है न 
कुछअधिक । 


आशा र्१६ 


इस निरूपण में शब्द आशा का एक मुख्य भाग है और 
यह निरूपण जीवन में थोड़े काल में दलचल मचा देगा | क्योंकि 
वैज्ञानिक देखते हैं कि सफल भनुष्य आशा से भरे हुए द्ोते हैं 
और असफल मनुष्य निरापाजनक् होते हैं । 

डाक्टर, जो प्रसन्न पुरूष, आनन्द दायक 
पुस्तकें ओर आशा देता हे 

आधुनिक डाक्टर न केवल औपधि का दी सेवन कराता है; 
उसका कहना है कि रोगी को अपन चारों ओर प्रसन्न चित्त 
पुरूष विठलान चाहिय, सन को बहलान वाली पुस्तके पढ़नी 
चाहिये और निरोग होने की आशा रखनी चाहिये । उसका 
कहना है कि उस चिन्तित रोगी के लिये औषधि कुछ भी नहीं 
अथवा वहुत कम लाभ पहुंचा सकती है, जो यथाथ में रोगी ही 
रहना चाहता है। इसके विरूछ, यदि रोगी प्रसन्न चित्त रहता 
है, तो डाक्टर का काम बहुत कुछ रोगी ने ही कर लिया। डसकी 
ओषधि का मुख्य प्रयोग मनुष्यों के शरीर की ऐसी दशा बना 
देना है, जिससे कह प्रसन्न चित्त रहत के योग्य हो जावें। एक 
बार मस्तिष्क को आरोग्य अवस्था में आजाउ दो और शरीर के 
अन्य भाग भी स्वस्थ हो जावेगे । 

मस्तिष्क के विषय में हमें इस प्रभावशाली पद को कभी न 
भूलना चाहिये--“आरोग्य अवस्था” । मस्तिष्क को आरोग्य 
दशा अथवा अवस्था क्या है ? कया हम कह सकते हैं कि उस 
लड़के का मस्तिष्क आरोग्य अबस्था में था, जो सदैव हम से 
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यही कद्दता रहता था कि वह जानता था कि बह परीक्षा में 
उत्ती् होगा अथवा बह यह जानता था कि बह किसी भी- खेल 
में पवीण न हो सकेगा ? क्‍या हम उस लड़की के मस्तिष्क को 
आरोग्य अवस्था में कह सकते है, जो एक कोने में पड़ी हुई अप्र 
सन्न रहती है, अपने साथियों-से लजाती है, शति घण्टे भयभीत 
रहती है, दिन में दो वार अपनी गरमी दशा (7०772४/प8) 
का माप लेती है और सेव ही शिक्रायत करती है कि वह बहुत 
दुखी है ९ 

इन सूंखे प्र श्नों से यह स्पष्ट है कि स्वस्थ मस्तिष्क होके लिए 
आशाजतक होना आवश्यकीय है । तमिक विचार करो कि 
इसका क्या अथे है। इसका तालपये है कि यह मनुष्य के रहस्य 
का भाग है कि वह सदैव अधिक अच्छे आनन्द की औशा 
रखें | प्रकृति के ऊपर विजय इस कारण है कि उप्ते अच्छे समय 
आने की आशा है। वह्द अन्य जीवों से बिल्कुल निन्न हैं। क्यों 
कि उसे अच्छे समय और अधिक सुख की इच्छा है! अपने 
मस्तिष्क में इसी इच्छा के होने के कारण जो प्राइतिक हैं और 
जो उसको स्वस्थ रखती है, मनुष्य बन्दर आदि जीवों के समान 
जोच व्यतीत नहीं कर रहा है। 


अच्छी वस्तुओं के लिये मनुष्य की इच्छा 


ओर उसकी- सफलता;--- 
अब हम देखते हैं कि यदि कोई मनुष्य हमसे मनुष्य की 
परिभाषा पूछे', तो हम पहिल्ले यही कहेंगे-कि मनुष्य एक ऐसा 
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लीत है जो आशा रखता है यदि चही महुष्य हमस पूछे कि इस 
वाक्य में शव्द आशा से क्‍या तात्पय है, तो हमारा यह ७त्तर 
होगा कि “मनुष्य एक ऐसा जीव है, जो अपने ज्ञान से अच्छी 
वस्तु की इच्छा रखते हुए अपनो अभिलाषा में सफल होता 
हे १9 

इन साधारण शब्दों के अपार प्रकाश पर एक क्षण के ,लिए 
विचार करो | मनुष्य एक ऐसा जीव है जो आशा रखता है। 
अर्थात मनुष्य का एक ऐ र बरतु में विश्वास है, जिसको उसमें 
देखा तक नहीं है । उप्तके स्वभाव में गुप्त उसके हृदय के 
अदृश्य चमस्कार में लिपटी हुई, उत्तम प्रारव्ध मे श्रद्धा है 


उसने अपने आपको पशु विश्वास करता स्वीकार द्विया। 
जब मनुष्य एक असत्य जज्ञल्ी की भांति रहता था तो उसमे 
यह विश्वास करना स्वीकार कर दिया कि वह जंबन व्यतीत 
करने का सत्य मार्ग था। उसने कभी एक घर भी नहीं देखा था 
परन्तु उसे अपनी योग्यता में विश्वास था कि वह एक सन्दिर 
बना सकता है। वह कुत्त से ज्यादा कभी'नहीं दौड़ता था परन्तु 
उसे अपनी योग्यता में विश्वास था कि बह घोड़े से तेज चल- 
सकेगा । उसने कभी एक पत्थर के टुकड़े को पानी में तैरते हुए 
नहीं देखा था; परन्तु उसे विश्चास था कि वह एक नदी में तैर 
सकता-था और एक महासागर पार कर सकता था। उससे 


कभी चायु यान में उड़ते हुए न देखा था परन्तु उसे अपनी उड़ने 
की योग्यता में विश्वास था। 
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मनुष्य की आता ने उसको प्रकृति का 
स्वामी बना दिया हे 


मान लो हस एक गायको गौशाला बनाते हुए देखें या एक 
कुत्त को एक पुस्तक के पन्ने उल्लटते हुए या एक बिल्लों को , 
ग्रामोफ़ोन में चावो भरते हुए या एक धोड़े को एक मोटर का 
इस्चिन अध्ययन करते हुए--ठो हमें कितना आश्चर्य होगा! 
परन्तु यह भा उतना ही आम्रर्य होगा ! परन्तु यह भी उतना 
ही आश्रर्य जनक है जिब्रना कि एक मनुष्य ने एक पशु की 
भांति जीवन व्यतेत करना छोड़ दिया है। मनुष्य एक पशु है 
आर एक समय बह पशु की भांति ही रहता था; परन्तु उसमें 
देवता के समान हो जाने की णेग्यता थी; उसके अन्दर एक 
ऐसी आत्मा नहीं थी, जिसका स्वभाव पशु की भांति हो; और 
जब उस आत्मा ने उसे उत्ते जित किया उसने पशु जीवन छोड़ 
दिया और अकृति का खामी बन गया। 

यदि हम किसी पुरुष को कुछ वस्तु बनाते हुये देखें और 
उससे पूछे कि वह क्या बना रहा था और वह हमको उत्तर 
दे कि “यह एक ऐसा चश्मा है, जिससे हमें अपने पीछे की 
वस्तुओं को भी देख सकते हैं? तो हम थही कहेंगे कि वह पागक 
था। केवल पागल पुरुष ही असम्भव कार्यो को करने का 
प्रयत्न करते हैं। इससे हमें ज्ञात होता है कि प्रत्येक आविष्कार 
करने वाले क; जिसने मनुष्य के जीवन में हलचल मचा कर 
एक ऐसी वस्तु घनादी है जो पहिले थी ही नहीं, विश्वास है कि 
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ला] 


डसका प्रयत्न सम्भव था। उसने असाधारण कार्य कर दिखाये 
हैं न कि असस्भव कार्ये, यद्यपि अनेक वार मनुष्य को प्रत्यक्ष 
असम्भव कार्यों में सफलना प्राप्त हुई है। मनुष्य को सदैव यह 
ज्ञान रहा है कि उसने लिस कार्य के लिए प्रयत्न किया वह 
सम्भव था। यदि उसे इस चमत्कार में विजय प्राप्ति की कुछ 
आशा न द्ोती, तो सम्भव था कि महुष्य प्रकरति पर आक्रमण 
ही न फरता अथवा पशु से उच्च वनने का प्रयत्त ही न करता | 


आशा ने ही उसे उत्त ज्ला दी हैं। रवर्गे से उदर कर किसी 
सुन्दर देवी ने मनुष्य के फान में कुछ कह्दा नहीं, या उसके 
हाथ को सही सार्ग नहीं बताया या उसके हृदय मे विचार 
उत्पन्न नहीं किये। किसी देवदूत ने उसे खप्न में दशेन देकर 
यह नहीं कहा कि यदि वह ऐसा कारये करेगा तो वह धनी हो 
जावेगा और यदि ऐमा कार्य करेगा तो शक्ति शाज्ञी हो जावेगा । 
परन्तु सृष्टि कतो द्वारा वोई हुई अपनो आत्मा का अनुसरण 
करते हुए मनुष्य ने ऐसी गति सद्ार करदी है जिससे उसकी 
पशु घुद्धि का नाश हो गया, उसने विपदजनक कार्य करने 
आरम्भ कर दिए, उसे और इच्छा होने लगा और अन्त में 
आशा का सहारा लिया इसका कारण केवल यही है कि उसमे 
उत्तम प्रारब्ध में अ्रसन्नता पू्वेंक विश्वास किया है, उसके लिए 


उसने आशा की है कि मनुष्य अन्य सब पशुकओों से इतना 
भिन्न है। 
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जगत में सुखी रहने के लिए हमें सदेव प्रयतत 
क्यों करते रहना चाहिये 

किसी वैज्ञानिक से पूछो कि क्या चह अब भी प्रकृति के 
कानूनों को सममने के लिए दिन रात परिश्रम करेगा यदि कोई 
उसे यह सिद्ध करदे कि प्रकृति एक भ्रम है, कि उसका सम्पूर्या 
परिश्रम व्यथ है । वह यह उत्तर देगा कि यदि मैं इच्छुक न 
हूँ, तो मैं सुली ही नहीं रह सकता ,” और वह अपना परि- 
श्रामिक अध्ययन वरावर जारी रक्खेगा । 

, भनुष्य कभी सुखी नहीं है और न कभी होना ही चाहिये, 
न वह कभी सन्तुष्ट हो होगा । उसका सुख और सनन्‍्तोष आशा 
में ही है, जिसके कारण वह्‌ काम करता है अ्रयत्त *रवा है, 
इच्छा रखता है और प्रार्थना करता है। 

कोई भी मनुष्य विजय से इतना आधा भी सन्तुद्ट नहीं 
हो सकता जितना कि पराजय से बचने के लिए जी तोड़ कर 
युद्ध। केवल आशा ही पर हृदय का सुख निरभेर है और रऋाशा 
जब ही हो सकती है जब कि आकाश काला हो । 


(५ 
सम्पूण मनुष्य जाति की अन्तिम ओर 
महान आरा 
एक व्यापारी, जिसने अमरीका में बहुत सा धन एकत्र 
कर लिया था, इड्गलिस्तान में गया और लन्‍्दन के केन्द्र में एक 
विशाल व्यापार खोला। वह वृद्धावस्ा सें पर्दापण कर चुका 


चाशा र्ड 


“है| 


था। चिन्ता के कारण उसके बाल सफेद पड़ गए थे। उसे 
काम करने की आवश्यकता न थी। जितना वह चाहता था, 
उसके पास धन था और अधिक की उसे अभिलापा भी न थी। 
फिर भो एक आशादीन व्यापार में उम्रने अपना पैसा २ लगा 
दिणा। जब उसका साहस सफल हो गया, तो हमसे मिलने 
पर उसने कट्दा कि “खेल सभाप्त हो गयों और उसफा काम 
अब न चल सकेगा !” वह सुखी नहीं होना चाहता था; उसे 
एक ऐसी आशा फ्री इच्छा थं। जिससे वह सुखी हो सके। 


मनुष्य के इतिहास में एक भद्दान विचारज्ञ ने कहद्या है कि 
“जैसे परमेश्वर ने मनुष्य को अपने लिये वन/या, मनुप्य बिना 
परमेश्वर की प्राप्ति के विश्राम नहीं क्र सक्ता। मलुप्य जाति 
की यही अन्तिम महान आशा है। इसी आशा ने मनुष्य जाति 
को पशु से उच्च करने में सबसे अधिक सहद्दायता की है। 
क्योंकि मनुष्य केवल एक चतुर पशु होता थदि उसके हृदय के 
अन्दर यह आशा न होती कि वह एक दिन परमात्मा के दर्शन 
करेगा और उसके मुँह से सष्टि को मद्दान कथा सुनेगा। 


मनुष्य फी इस आशा फा क्या मूल है? यद्द क्‍यों कर है 
कि हमारे प्राचीन इतिहास में ऐसे महान कवि हुये हैं जिन्होंने 
परमात्मा की ही इच्छा की दै। यह कहना उचित नहीं कि 
परमात्मा ने मनुष्य को यह आशा दी, कि परमेश्वर की यहू 
इच्छा थी कि मनुष्य न केवल पशु से उच्च रहे किन्तु उसे 
आत्मा का भी ्षात दो । और कि.यह केवल परमात्मा के साथ 


२२६ मनुष्य की भावनाएँ 


रहने वाली आत्मा ही है, जहां इसे पूर्णतया सन्तुष्टि हो 
सकती है। 


एक ओर अच्छे जगत में मनुष्य की 


प्राकृतिक श्रद्धा 

तो इस छोटे से शब्द से हमें ये शिक्षाएँ मिल्नती हैं:--५ 
यदि हम शारीरिक सुख चाहते हैं, तो हमको न शोक न॒ चिन्ता 
करनी चाहिये; द्वितीय यह हमारे स्वभाव का एक, अंश है कि 
हम एक और अच्छे जगत की इच्छा करें और उसमें विश्वास 
करें, ठृततीय, हमारी आत्मा को न सन्तुष्टि और न शान्ति मिल 
सकती है जब तक कि वह सृष्टिकतों के हृदय में निवास स्थान 
लपात्ते। 

आशा त्याग देने वाला मनुष्य शत्रु के समर्पित दो जाता 
है और अपने जीवन के साथ छुल करता है। यदि वह निराशा 
से न भरा जाता तो सम्भव था कि वह अच्च में सुखी हो जाता 
हृदय में आशा रखने से दी हम प्रसन्न रह सकते है। आशा 
उन्नति के मार्ग का द्वार खोल देती है । 


. अध्याय चोषीसवां 
प्रक्कव अथवा स्वभाव 
बहुत काल व्यतीत हुआ, जब॑ अधिक पुस्तकें प्राप्त नहीं हो 
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सकती थी, गर्मी की दोपहदरी में एक माता अपने चतुर छोटे से 
पुत्र के प्रश्नों का उत्तर देने का प्रयत्त कर रही थी । 


क्या प्रत्येक वस्तु परमात्मा ने बनाई है ९ हां, प्रत्येक वस्तु । 
क्या, चीते, शेर, बन्दर भी ९ हा, चं,ते, शेर, बन्दर; ८्सी ने 
प्रत्येक वरतु बनाई हैं। तो, फिर क्‍या परमात्मा ने मक्खियां 
भो बनाई हैं ? माता तनिक्र हिचकी, क्‍यों कि सक्खियों से 
उसे घृणा थी; जहां तक उससे बन पड़ता था वह इन छोटे २ 
भयानक्र जानवरों को नष्ट ही कर देती थी; परन्तु उसकी 
परमाथे विद्या दाव पर थी, उसने उत्तर दिया” हां, परमात्मा 
मक्खियां बनाता है ।” 


यह लड़के की स्वीकार शक्ति 'से बाहर था। वह अपने 
लेकड़ी के घोड़े के साथ खेलने के लिए दूसरी ओर' चला गया 
परन्तु चलते समय वह कह ही गया कि “क्या चलता फिरता 
काम, मक्खियों बनाना ।7 ४ 


अब, एक मक्खी भो इतनो विचित्र वस्तु है जितनी कि 
एक तितल्ली या हिरन | कोई सद्भतराश एक मकखी नहीं वना 
सकता। कोई बड़े से बड़ा वैज्ञानिक भी कभी एक ऐसी चमत्का- 
रिक वस्तु नहीं बना सकता था | फिर भी, लड़के की 
टिप्पणी ठीक ही थी। सृष्टिकर्ता की मह्दिमा के विचार ने डसे 
यह विश्वास न होने दिया कि परमात्मो अपने समय का 
कोई भी भांग सक्खियोँ बनाने में व्यय करता है। अबः वह 
लड़का बढकर एक पुरुष हो गया है और उसे ज्ञात हुआ है 
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कि उसकी माता ने जो उत्तर दिये थे वे ठोक न थे ।' वह देखता 
है कि सृष्टि को देखने का एक नया मार्ग प्राचीन से कहीं अधिक 
उत्ते छना देने वाला है। | 

जब डारविन ( 027७7 )' के कार्य के विषय में चाल्से 
किड्डसले ( (0॥४768 [तंग896० ) से क़द्दा गया, तो उसने कहा 
कि “मुझे इसमें कोई विशेष अन्तर नहीं दिखलाई पड़ता कि 
परमात्मा विश्व को अपने आप बनावे ओर परमात्मा विश्व को 
अपने आप बनने दे । उस दिन से दम जर्गंत को पिछले आकार 
में सममने तंगे हैं। हम कहते- हैं कि परमात्मा ने पदार्थ में 
गति का सच्चार किया, कि इस पदार्थ में परिवर्तन करने का, 
वृद्धिकरने का, और उन्नति करन का पराक्रम थी कि थह 
पराक्रम अभिप्राय के लिये दूसरा शब्द है और कि पदार्थ के 
परिवतेन में, उसके एक आकार से दूसरे में: उन्नति में और 
कुछ अच्छा हो जान के पूयत्न में हम परमात्मा की इच्छा, पर 
विचार कर सकते हैं| 

तो, यह कहते के स्ान में कि परमात्मा मक्खियां बनाता 
है या परमात्मा आंधी, मेह या बिजली भेजता है था वह 
विकास की उन्नति में हमेश अड़चनें पेश करता है, हम इस 
प्रकार की प्रत्येक वस्तु को प्राकृतिक गुण बवल्ाते हैं-। 


बहुत समय व्यतीत हुआ जब मनुष्य प्रकृति को एक- देवो 
सममभते थे और उसके उपलक्त में गीत गाया करते थे, उससे 
बिनतो करते थे और उसकी पूजा के लिये बनाई हुई. मूर्ति, पर 
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बलिदान करते थे. परन्तु अब हम प्रकृति को एक मनुष्य के 
आकार में नहीं मानते | इस रहस्यमयी शैक्ति के सम्बन्ध में 
अपना विचार“सरले भाषा में प्रगट करना सुगर्म' नहीं है, पंरन्तु 
चू'कि यह शब्द प्रकृति विज्ञान और तत्वशास्त्र का एक मद्दोन 
शब्द दो गया है, ता यह उचित है कि हम भी इस शब्द ,का 
प्रयोग करते समय का तात्प० समझ लें । | 


परमात्मा का कार्य करने वाला शक्किशाली. यन्त्र 


एक प्राचीन लेखक का कहना है फिजब दम इसे सुन्दर और 
नियमित ,जगत को एक घटना का फल्ल समझ करे विश्वास 
नहीं कर सकेते कि परमात्मा का सृष्टि के सँसालने, में ' चमत्कार 
रूप से सम्बन्ध है। तो यंही सही परिणाम निकलता है कि 
उसके नीचे एक यन्त्र है, जो पदार्थथको नियमित ढंग से. गति 
में करता रहता है। + फ़ 

इस . पर; बिचार , करो, और तुम्हें इस यन्त्र का ज्ञान हो 
जावेगा, यद्द कानून है| प्रकृति कानून के लिये.दूसरा शब्द है। 
उसका-अथे है पक्तपाती लन्‍्म | इसका यह तालये है कि पुरुष 
सत्री-से उत्पन्न हुआ बच्ची,एक शानदार सितार नहीं हो. सकता, 
कि भेड़िया से पैदा हुआ बच्च्रा ऊंट नहीं होः सकता, :कि' बड़ 
का बीज एक गिद्ध नहीं हो सकता। 2 

जब-हम प्रकृति के विषय में कुछ कद्दते हैं तो हमारा तात्पर्य 
परमात्मा के कानूनों से है । परमात्मा ने पदार्थ को परिवर्तन 
की थोग्वता दे दी और उसको ऐसा-ढंग भी बता दिया जिससे 
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बह अपने आपको परिवर्तन कर सके | एक अद्गर के वृक्ष की 
प्रकृति है अड़ र का फल देने की, एक कांटेदार वृक्ष की प्रकृति 
है कांटे उत्पन्न करने की । प्रत्येक वस्तु की प्रकृति परयात्मा के कार्य 
सम्पादन करने का एक यन्त्र है । 


सम्पूर्ण वस्तुओं में अपना स्वभाव रोकने की शक्नि 

परन्तु यहां हम ऐसे विषय पर आते हैं जिसने जगत के 
इतिहास को इतनो तेजोमय बना दिया है| प्रत्येक वस्तु में वह 
पराक्रम है; जिसके द्वारा वे अपना स्वभाव अपनी प्रकृति को 
परिवर्तित नहीं होने देती । 


यदि परंमात्मा ने पक्षपात को जन्म दिया है, जो रुक ही 
नहीं सकता थ।, तो प्रत्येझ बरतु दोष हीन होगी | जगत एक 
मशीन के समान हो जावेगा । उदाहरणार्थ यदि सब लेड़के 
बिल्कुल एक ही चाल से दौड़ें, तो उस दौड़ में कोई उत्तेजना 
ही नहीं होगी ! परन्तु परमात्मा का पक्तपात केवल एक ओर 
को भुक़ाव है। जीवन में जन्म लेने वाली अनेक वस्तुएँ लगभग 
शीघ्र हो समाप्त हो जाती है चूंकि उनकी हार्दिक इच्छा बहुत 
निबेल दोतो है, वे अधिक काल तक नहीं ठहर सकती । जीवों 
की जाति की जाति द्वी समाप्त हो गई क्योकि उन्होंने एक गलत 
मार्गे का अनुसरण किया .। परमात्मा का ताल्य ऐसे 
. खतन्त्र जीव उत्पन्न करना है, जो' सौजन्यता' और प्रेम 
से- सम्बन्ध रकखें. नाकरिद्रुड के भय अथवा पारितो षक की 
खाशा से किन्तु केवल इसीलिये कि सौतन्यता और प्रेम, 
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बुराई और घृणा से कहीं अच्छी हैं। प्रकृति मशीन की भांति 
काम नहीं करती | परमेश्वर का तात्पर्य, आत्मिक खतन्‍्त्रता है। 

बच्चों से बहुधा कहा जाता है कि उन्हें प्राकृतिक अथवा 
स्वाभाविक होनाः चाहिये, कि उनमें बनावट'की यू भी नहीं 
आनी चाहिए । परन्तु एक जज्गली पुरुष दांत साफ करने के नुश 
(7००७ 79750) को, बाल साफ करने के ब्रुश को प्राकृतिक 
नहीं कहेगा, वह तो यही कह्देगा कि वे बनावटी हैं | फिर भी 
यदि एक बच्चा बेठक में बिना कपड़े पहिने. रीछ की भांति 
बढे हुये बाल लेकर गन्दे दांतों से चला आचे, तो उसके माता 
पिता उसकी प्राकृतिक इच्छा का बहाना स्वीकार कदापि न 
करेगे। 

इससे हमें ज्ञान होता है एक वस्तु जो एक युग के लिए 
प्राकृतिक है; दुसरे के लिए अप्राकृतिक हो सकती है । वास्तव 
में प्रकृति में इतने महान और निरन्तर परिवर्तन होते रहते हैं 
कि हम सृष्टि में किसी समय भी एक वस्तु को देख कर यह 
कहना सम्भव नहीं था कि “देखो ग्रह प्रकृति- है ” एक अंग्रेज 
च्ेखक का कद्दना. बिल्कुल ठीक दे कि “सम्पूर्ण चस्तुएँ बनावटी 
हैं क्योंकि प्रकृति भी पश्मात्मा की बनावट है ।? 


मनुष्य में प्रमात्म| का कानून उन्नति का 
कानून हे 
जब एक मनुष्य शहर छोड़ कंर गांव 'में रहने लगता है, तो 
यह कहता दै “में प्रकृति में वापिस जो रहा हूँ।” परन्तु हरि- 
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याले स्थान, भाड़ियां, बाग और कुदी प्रकृति नहीं है । और 
यदि बह रेगिस्तान में जाकर रहने लगे, तो वह मूल प्रकृति से 
और भी दूर हो जावेगा। यदि हम दिन में सूथे देखें और 
रात्रि में चन्द्रमा और तारे, तो हमें मूल प्रकृति के दर्शन नहीं 
होते । सम्पूर्ण वस्तुएँ, जो हम देखते हैं--सूय०, चन्द्र, तारे, 
बवबेत, सागर. घाटी--करोड़ों पर्ष के परिवर्तन और उन्नति का, 
फत्न है, जो प्राकृतिक कानूनों के द्वारा होते रहे हैं । 


' यदि एक लड़का प्राकृतिक होने की इच्छा से एक असभ्य 
पुरुर्ष की भांति जीवन व्यतीत करे, तो वह मूत्र अकृति 
की प्राप्ति के लिये यात्रा में दो कदम पीछे हट रहा है; क्‍योंकि 
असभ्य भमुध्य खयं प्रकृति को एक महान विजय है । परन्तु 
चंद भी अप्राकृतिक ही होगा क्‍योंकि सलुष्य को पूछति है, 
मनुष्य का स्वभाव है कि बह ज्ञान में, सौजन्यता में, बल में 
वृद्धि करे-उन्नति करे। मनुष्य में परमात्मा का कानून, अथोव 
मनुष्य का स्वभाव उन्नति का, पूयत्न का और विजय का 
कानून है । सुन्दर मकान, बाजे, पुस्तक, मूर्तियां' और चित्र ' 
अपाक्ृतिक नहीं है और न वह सुय्ये था समुद्र से अधिक 
बनावटी हैं। वे मनुष्य के स्वभाव का संदेश है | 


कोई भी मलुष्य यह कहने का विचार नही करता कि एक 
गुलाब का पुष्प बनावटी है या एक बेलगाड़ी अप्राकृतिक है। 
परन्तु कुछ सहख्र वर्ष व्यतोत हुए जब ऐसी बस्तुएँ प्रृथ॒व्री पर 
थी । कौन. मनुष्य एक सड़क को- अपाकृतिक समझता है और 


ब्रकृति अथवा स्वभाव श्रे३ 


कौन एक बढ़े शहर की सफाई को बनावटी कद्दता है ९ एक 
मलुष्य के पैरों पर पड़ा हुआ कुत्ता, बच्चे की गोद में एक 
बिल्ली का बच्चा, गोशाला में बेंधी हुई एक गाय, और पिजड़े 
मैं बन्द मुर्गी, एक रेल, !४०05००0० या सितार से अधिक 
पाक्ृतिक नहीं है | ये तमाम वस्तुये प्रकृत्तिक कानून का अलु- 
सरण करने का फल है। वे ऐसी द्वो गई हैं। एक समय 
वे अज्ञात थी। 


आधुनिक मनुष्यों की दृष्टि में प्रकृति की महिमा 


आधुनिक मनुष्यों की दृष्टि में पुकृति की यह महिमा है। 
वह उसे एक भयंकर क्रमगति के आकार में, एक बहुत विचित्र 
ढंग के आकार में देखता है । उसकी बुद्धि यद्द जानने के योग्य 
है किएक ऐसा समय था जब वे वस्तुएँ, जो अब दिखलाई 
पड़ती हैं, थी ही नहीं | उसका ध्यान दै कि विश्व अग्नि से 
भरा हुआ था, जिनसे घूमते २ अनन्त काल के पश्चात सूर्य 
ओर नक्षत्र बन गये, फिर उसने उन सूर्यों को सिकुड़ते हुए देखा 
आर उन बड़े नक्षत्रों को ठंडा द्ोते हुए देखा और सम्पूर्ण 
जगत सृष्टि में नियमपूवेक्र घूमने लगा । फिर वह हमारी भया- 
न# प्ृथ्त्री को देखता है-पिघलो हुई चट्टाने गुप्त दो रही हैं, 
हरी भाड़ियां सूर्य 'के प्रकाश मे चमक रही हैं, कांटेदार माड़ियों 
में पुष्प दिखाई दे रहे हैं, वक्त की शाखाये शुद्ध वायु में निकल 
रही हैं, एक विचिन्न आकार के जीव उसकी सतह पर घूम रहे 
हैं। और इसी प्रकार उसकी वुद्धि अरकृति में अब तक यात्रा कर 
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रही है । यह सब प्राकृतिक है; प्रत्येक वस्तु का सम्बन्ध इसी 
क्रमगति से है । हि 


शारीरिक जगत का आगे बढना ही प्रकृति है 


विकास के इस विचार से हमें ज्ञात होता है कि प्रकृति के 
सम्बन्ध में यह कहना गलत है क्रि चह हमसे बहुत पीछे 
रह चुकी है। यह कहना भी अम हैं कि प्रकृति एक ऐसा स्थान 
है, जहां हमें पहुंचना पड़ेगा यदि हम बनावट से बचना चाहते 
हैं। ये बातें बुद्धि के विरुद्ध हैं। 

प्रकृति के सम्बन्ध मे कहते समय हमें ध्यान रखना चाहिये 
कि वह निरन्तर क्रमगति है। और इस ऋमगति शब्द का 
प्रयोग करते समय हमें अपने हृदय से थददी कहना 
चाहिये कि इसका अथे केबल “आगे बढ़ना” 
है। तो शारीरिक जगत का आगे बढ़ना ही प्रकृति है। 
प्राकृतिक कानून केचल इसके आगे बढ़ने के ढंग हैं। हम 
वस्तुओं का अध्ययन करते हैं और यह निरूपण करते हैं कि 
वे अपनी वर्तेमान अवस्था को क्रिस प्रकार पहुंची क्‍यों वे अपनी 
पूरे दशा से चिचलित हो गये--अर्थात सृष्टि के आगे बढ़ने में 
वे अपनी वर्तमान दशा को किस प्रकार भ्राप्त हो गये और हम 
अपने हृदय से यही कहते हैं कि इसी प्रकार प्रकृति काम करती 
है, उसके कानूनों में से यही एक है, कि इसी प्रकार वह आगे 
जाने का प्रबन्ध करती है। हे 

अन्त में यह ज्ञात करना एक कठिन कार्य नहीं .है कि 
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पकृति के सम्बन्ध मे कहते समय डस शब्द से हमारा क्‍या 
अर्थ है। हम मे से छोटे से छोटा मनुष्य भी एक स्थान से 
दूसरे स्थान को चल: का शर्थ समझ सकता है। प्रकृति के 
विपय में विचार करते समय, हमें सृष्टि को एक यात्रा करते 
हुए सममना चाहिये, जो समय में होकर आये बढ़ रही है 
ओऔर उसमें इस प्रकार परिवर्तेन हो रहा है जैसे एक पुस्तक के 
भिन्न २ पृष्ठों में या पति वर्ष हमारे अन्दर क्योंकि परिवर्तन 
होने का हमारा स्वभाव है । 


पदार्थ में उन्नति और परिवर्तन होने की शक्षि 

एक बात पर हमें विशेष ध्यान देना चाहिये। जगत से ऐसे 
मूर्ख पुरुष हैं जिन्होंने यह परिणाम निकाला है कि चुेंकि 
परमात्मा मक्खियां नहीं बनाता, उसके विषय में तबिक भी 
विचार करना अनावश्यक और व्यर्थ है। उनका विचार है 
कि प्रकृति के साथ सम्बन्ध करते हुए वे जगत की प्रत्येक वस्तु 
को समझा सकते हैं। वे इस शब्द का इस प्रकार प्रयोग करते 
हैं। मानों वह एक मनुष्य हो। तव तो चह पुस्तक को भो 
कागज और स्याही की उत्पत्ति कद्दू सकते हैं । 

परमात्मा ने पदार्थ को परिवर्तन होने की, वृद्धि करने की, 
मस्तिष्क फी उन्नति करने की और' बुद्धि पूर्वोक जिचार करने 
की योग्यता दी। यह पदार्थ का जन्म था--उसका खभाव था। 
परमात्मा न तो इस क्रमगति में अड्चन डालता है--- न उससे 
घपथक द्वी होता है। उसका अनुभव उस क्रम गति में उस्नकी 


२३६ मलुष्य की भावनाएं 


प्रकृति से किया जा सकता है। इस क्रमगति से उत्पन्न हुवे 
उत्कुछ जीव यद्द बतलाते हैं कि मनुष्य का खमाव सौजन्यता 
से प्रम करना, ज्ञान की खोज करना, शक्ति का उपयोग 
करना है। 

कुछ मनुष्य इस क्रमगति का अनुमरण करन से अखीका 
कर देते हैं। वे दुष्ट हो जाते हैं, वे अज्ञान रहते हैं, वे थु 
आदतों के दास होकर मत्यु की भेट हो जाते हैं। परन्तु उस' 
सत्य स्वभाव को अनुसरण करने वाले अपने आप में सौजन्यत 
ज्ञान और शक्ति की वृद्धि का अनुभव प्रतीत करते है। उन 
सुख द्वी प्रकट करता है कि वे प्रकृति के मार्ग का अनुसरर 


कर रहे हैं। वे सममते हैं कि प्रकृति के निर्माता का क्य 
ध्येय है। 


